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७ 
श्री वीतरागाय नमी 
भस्तावता 


भेगल भगवान्‌ वीरो मेंगल॑ गोतमोगणी । 
मंगल कुन्दुकुन्दायों जैनपर्मोस्तु मंगलं ॥ 


भरततक्ेत्र वी पुण्यभूमि में भ्राज से २४७५ वर्ष पूर्व जगतपूज्य 
प्रम-भट्टारक भगवान श्री महावीर स्त्रामी मोक्षमागे का प्रकाश करने के 
लिये झपनी सातिशय ठिव्यध्यनि द्वारा प्रमस्त पदार्थों का स्वरूप प्रशट 
कर रहे थे। उनके निर्वाण के उपरांत कालदोष से कऋमश: प्रपार 
ब्ानप्तिधु का भ्धिक्राश भाग तो विच्छेद होगया, भोर भत्प तथापि 
बीजमभूत ज्ञान का प्रवाह धाचायों की परंपरा द्वारा वत्तरोत्तर प्रवाहित 
होता रहा, मिप्तमें से भाकाशस्‍्तम्प की भॉति कितने ही पघ्ाचायों ने 
शासतर गूँथे। उन्हीं धाचारयों में से एम भगवान वुन्दकुन्दाचार्यदेव थे, 
जिन्होंने सबेज् भगवान श्री महावीर स्वामी से प्रवरतित ज्ञान को गुरु 
'परपरा से प्राप्त करके, उममें से पचास्तिकाय, प्रवचनप्तार, समयप्तार, 
नियममार, श्रष्टपाहुइ झादि शा्वों की रचना की भोर स्सार-माशक 
श्रुतज्ञान की चिरजीबी बनाया । 

मर्वोत्कृष्ट भ्रागम श्री स्मपत्तार के कर्ता सगवाव कुन्दकुम्दाचार्थदेव 
विक्रम सब॒त्‌ के प्रारम्भ में ह्ोगये हैं, दिगम्बर जैन परम्परा में उनका 
स्थान सर्वोत्कष्ट है। सरेज्ञ भगवान श्री महात्रीर स्वामी भोर गणधर 
भगवान श्री गौतमख़ामी के पश्चात्‌ भगवान श्री ढुन्दकुम्दाचार्य देव का 
ही स्थान पाता है। दिगम्बर जैन प्राधु श्पने को कुन्ठकुल्दाचार्य की 
परपगा का कहने में गोख मानते है। भगवान कुम्दतुल्दाचाय देव के 
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शास शज्ञात्‌ गणघरदेव के बचनों के बराबा ही प्रमागभून गाने जाते 
है। उनके पश्चात होने वाले प्रव्यक्रार प्राचार्य प्रन्‍ने कथन को भिद्र 
काने के लिये कुलदयुर्दाचार्य देव के शात्रों का ग्रगाग देते है, इमलिये 
ब्द्दध कथन निर्विशद मिद्ध होता है। शास्तव में भावान कुम्दबुन्दा- 
चाय देव ने झपने फामागमो में तीबकर देवों के द्वास प्रदधपित 
उत्तात, सिद्ान्तों वो , सुरक्षित रखा है, भी मोक्षमा्ग को 
स्थापित रो हैं | विक्रा कात ६६० में विधमान श्री देवपरेनाचार्य 
झपने दर्शनभार नामक ग्रन्थ में बहते है मि-"बिदेद 
क्षेत्र के वर्तमान तीवकर श्री प्रीमन्धर खामी के प्रमाण में 
जाकर ओर पग्मनलिनाथ ने (कुल्कुलाचारये देव ने) छत प्राप्त किये 
हए जम के द्वारा बोध ने दिया होता तो मुनिमन यथार्थ मार्ग को 
कैसे जानते !? एक दूमग उल्लेख देखिये, जिममे कुन्दवुल्दाचार्य देव को 
कलिकालमर्वज्ञ कहा गया है। 'पश्मनन्ि, कुल्दबुल्दाचर्य, वक्र्रीवाचार्य, 
एजाचार्य, गृह प्ाचार्य-इन पें।च नागों से विभृषित, चार शगुन ऊपर 
आ्राकाश में गमन करने की जिनके आद्दि थी, जिन्‍हँनि पूर्व विदेह में जाकर 
सीमघर भगवान की वन्दना की थी भ्ौर उनके पाप से मिले हुए श्रत- 
ज्ञन के द्वारा जिन्होंने भाएतयर्ष के भय जीयों को प्रतिबोध दिया है- 
ऐप्ते' श्री जिनचढ्सू रे भट्ट रक् के उत्तर धिफारी रूप कलिकालर्सान्ञ (मग- 
वान कुलदुन्दाचार्य देग) के रे हुए इस पटपाभून ग्रन्थ में . 

अर श्री श्रतभागर क्री रची हुई मेक्षप्राहूत वी टीका प्मप्त हुई।! इस- 
प्रसार घटपामत की श्र! अनप्तागरसरे कृत ढोझ्ा के भरत में लिखा 
है। भावान वुल्दकुद्ाचार्य देव की महत्ता वो दर्शाने वाले ऐमे भनेका- 
नेफ उल्लेब जैन प्राह्ित्य में मिलते है, भनेक् शिल/लेख भी इमका प्रभाग 
देते है| इपसे ज्ञात होता है कि सनातन जन संप्रदाय में वलिकाल- 
सरवज्ञ भावान कुल्दकुल्दाचाये देय का प्रपूर्व स्थान है। 


भगवान श्री कुन्दकुल्दाचार्य देव के रचे हुए भनेऊ शास्त्र है, जि में 
से कुछ इम समय भी विद्वगान हैं । त्रिलोगीनाथ स्वेज्षेत्र के मुख से प्रवाटित 


श्रुतामृत की प्तरिता में से भरे हुए वे झमृतभाजन वर्तमान में भी घनेऊ 
आत्मार्थियों को भाव्मजीत्रन देते है। उनके प्रमत्त शात्रों में श्री प्रमगसतार 
महा झलौकिक शास्त्र है। जगत के जीरो पर एम करुणा करके भाचार्य 
भावान ने इस शासत्र की रचना की है, इसमें मोक्षमाग का यथ,थ, स्वरूप 
जैक है वैसा ही कहा गया है। अनन्तकाल से परिश्रमण करने वाले 
जीबों को जो कुछ समझना शेष रह गया है वह इृप परमागम में 
प्रमकायो है | परम कृताल्लु आचाये भगवान; श्री समयपार शास्र के प्रारम्भ में 
कहते है ।“काम-भोग-बघ की कथा पस्भी ने सुनी है, परिचय एज 
झतुभवन क्रिया है, रिन्तु मात्र पर से भिन्न, एकल की आपि ही दुल्लेभ 
है। उप्त एफ़ब की-पर 'से भिन्न आत्मा की बात इृप्त शाक्कतों, मैं 
लिनबिभत्र से (झागम, युक्ति, परु्यरा और अनुभव से) कहूँगा,॥ “हृप् 
प्रतिज्ञा के भनुभार प्तमगत्ार में प्राचायदेव ने भात्मा का 'एकल, 
पद्धव्य से ओर परमावों से मिन्नव को पमकाया है-। भ्ष्स्वरूप 
की यथाथे प्रतीति कराना ही प्रमयसार का मुझ्य उद्देश्य है। उम्त 
उद्देश को पूण करने के लिए झ्ाचाये भगवान ने उप्तमें झनेक विषयों 
का निरूपण किया है। भात्मा का शुद्धलरभाव, जीव भोर - पुन्‍्तल की 
निमित्त नैमित्तिता होने पर भी दोनों का बिल्कुल- स्वतत्र परिणमन, 
नतत्नों का भूत।र्थ स्वरूप, ज्ञानी के राग-द्रेघ का ध्कतेल-भभोवतृत्न, 
प्ज्ञानी के रागद्वेष का कतुत-मोक्तुल, सास्यदशन की ऐक्रान्तिकता, 
गुण्स्थान भारोहण में भाव की ओर द्रब्य की निमित्त नैमित्तिकता, 
विकाएरूप परिणमत होने में भज्ञानियों का अपना ही दोष, मिथ्यातत 
श्रादि की जड़ा भोर चेतनता, ' पुणयताप 'दोनों की बबसरूपता, 
शैक्वमाग में चरणानुयेग का स्थान गादि प्रनेक विषयों का प्ररूपण 
श्री परममसारजी में किया है। इन प्रतका द्वेतु जवों को यथार्थ मोक्ष- 
मा बतलाना है। श्री स्मयमारजी की महत्ता को देखकर उल्लसित 
होकर श्री जयसेन,आचाय कहते हैं कि 'जग्व॒त हों वे पद्मनन्दि झाचाये 
अर्थात्‌ वुन्दकुन्दाचार्य, जिन्होंने महान तलों से परिपूर्ण प्राभतरूपी पर्वत 


द 


को बुछ्विरूपी मप्तक पर उठाकर भव्य जीवों को समर्पित किया है। 
वास्तत्र में इव काल में श्री प्रमपप्तार शात्र मुमुज्नु भव्य जोबों का परम 
आधार है। ऐसे दुषमझ्ाल में भी ऐमा घद्भुत, भनन्‍य शरगमत शाप्न, 
तीवकदेव के मुखारबिद से गगटठ हुप्रा भ्रमृत विधगान है, यह भपना 
महान्‌ सदृभाग्य है। निम्ववव्यमहार की सिपूर्वक यथार्थ मोक्षमार्ग 
की ऐपी समलनब्द्ध प्ररपणा भनन्‍्य किमी भी ग्रन्थ में नहीं है। पदि 
पूज्य श्री कानजी स्वामी के शब्दों में कहा जाये तो यह समयप्षार 
शास्र भागपों का भी प्रागम है, लाखों शाश्लों का स्तार इपर्म विध्मान 
है, जैनशापत्त का यह स्तम्भ है, साथकों के लिये कामधेनु कल्पदृक्ष 
है, चौदद्द पूत्र का रहत्य इसमें भरा हुशा है। इसकी प्रत्येक गाया 
छट्टे-सातवे गुणशान में भूलते हुए महामुनि के सात्म-मनुमत्र से प्रगढ 
हर है। 

श्री समपस्तार में भगवान कुन्दकुल्दाचार्य देव को प्राकृत गाथाओं पर 
गआत्खस्याति नामक सक्कून टीझ्ा के लेखक (लगगा विक्रम सप्ततू की 
१०वीं शताब्दी में होगये) श्रीमान्‌ झगृनचत्धाचार्य देव है। जिप्रप्रकार 
श्री प्रभयप्तार के मूल ऊर्ता भलोकिक पुरुष है, वेप्ते ही इधके टीकाकार 
भी महझात्मे आचार्य हैं। श्राक्मस्याति के समान टौझ्ा भ्राजतक किसी 
भी जैनप्रन्य की नहीं लिखी गई। उन्होंने पचातितिफाय और प्रवचनमार की 
टीफ़ा भी लिखी है एप तत्तमार, पुरुषार्यत्िदयुशाय भादि स्तत्र प्रन्य 
भी लिखे है। उनकी एअमात्र झाध्मख्याति टीका का स्वाध्याय करनेबाले 
को ही उनकी भाध्यातमरत्तिफता, आणानुभव, प्रखर विद्वत्ता, वष्तुसरूप 
को न्याय प्ते सिद्दध करने को उनहों प्रत्ताघारण शक्ति का भल्लीर्म ति 
प्रमुभव द्वोजाता है। सच्ते। में ही गमीर-गूढ़ रहस्यों को भर देने बाली 
उनकी घनोखी शक्ति विद्वानों को भाश्चर्यचक्रित कर देती है। उच्की 
यह दैवी टोफ्ा झ्तोयली के वचनों के समान है। जैसे मूल शत्र- 
कर्ता ने प्रमप्तारजी शाक्ष को प्मात्त निक्त्रेमम से रचा है, पसे 
ही टोक़ाफार ने भी परत्यन्त साउधानीपूर्वऱ सम्यूणे निन बैग से 


् 


ठीका की रबना की है; टीफ्ना के पढने वाले को महन ही ऐसा पु 
भत्र हुए बिता नहीं रहता । शासनमान्य भावान श्री कुन्दकुन्दाचार्य देव 
नें इम कलिकाल में जगदूगुरु तीवकरदेव जैसा काम किया है भौर श्री 
प्रपृतचन्राचार्य देव ने मानों जमे वे भगवान कुल्दकुन्द के हृदय में हू 
प्रवेश कर गये हों, हपाकार उप्तके गम्भीर भाशय को यथार्थरूप से व्यक्त 
परके उनके गगावर जैपा काम जरिया है। चात्मत्याति में विद्यमान काव्य 
( कलश ) भव्यातारप और प्रात्मानुभत्र की तरगों से परिपूर्ण है। थी 
पद्मममदेव जैसे समर्थ झाचारयों पर ठने कल्लजों ने गहरा प्रभाव जमाया 
है और भ्ाज भी वे तलज्ञान एवं भध्यात्मरत्त से परिपृण कलश श्रध्यात- 
रतिकों को हृदतत्री को मृत कर देते है। भ्रध्यात्मकवि के रूप में 
श्री प्रमृतचस्द्राचाय देव का स्थान जैन साहित्य में प्रद्वितीय है। 


ओर समयप्तार में भगवान दुन्दकुन्दाचार्य देव ने ४१५ गायाक्ों की 
रचना प्राकृत में की है। उसपर श्री अमृतचन्द्राचाय देव ने झ्राग्मह्पाति 
नामर तथा श्री अयप्रेनाचार्य देव ने ताथर्यगत्ति नाम की साक्ृत टीकाएँ 
लिखी है। उन भाचार्य भगनतों द्वारा किये गये प्रवन्‍्त उपफार के 
स्मरण में उन्हें प्रत्यत भक्तिवात से वंदन करते है । 


कुछ वर्ष पहले पडित जयबढ्जी ने मूल गाधाओं का और पात्म- 
ख्याति का, हिन्दी में अनुवाद क्या प्ोर स्तन भी उसमें कुछ भावार्थ 
लिखा । वह शास्त्र 'समयग्रप्राइत! के नाम से विक्रम सत्तू १६६४ में 
प्रफाशित हुप्मा था। उमके पश्चात्‌ पटत मनोहरलाज़जी ने ठमकों 
प्रचलित हिदीमापा में परिनित क्या और श्री परमश्र॒तग्रभावक् मगइल 
हारा स्मग्रपारों के नाम से विक्रम सवतू १६७० में प्रकाशित क्रिपा 
गया । इप्तप्रक्रार पंशिहत जयचन्द्रजी, पडित मनोहरलालजी का प्रौर श्री 
पर्मश्नतप्रभावक मण्डल का मुमुन्ु समाज पर उपझ्रार है। 


श्री पामप्रतप्रभावक मग्टल द्वारा प्रकाशित, हिन्दी प्मग्रभार का 
भन्यात्मयोगी प्रो कानजी स्थामी पर परम उपक्रार हुआ। कि, भ, 


८ 


१६७८ में उन महात्मा के करकमल्ों में यह परमंपाथन चिंतामगि 
ञ्राते हो उन कुशल जोइरी ने हमे परख लिया। प्रीति से लष्ट 
देखने पर उनके हृश्य में परम उछास जागृत हुआ, भात्ममगत्रान ने 
विक्मृत हुईं प्रनन्‍्त गुणाम्भीर निम्रशक्ति को प्माला भोर प्रनादिकाल 
से पर के प्रति उत्साहपूर्व दोड़ती हुई वृत्ति शिथल होगई, तथा पर- 
सम्बन्ध से छूटफर स्वरूप में लीन होगई। इसप्रकार ग्रन्याधितन सम- 
यमार, की झमीम क्या से वाल-ब्रक्ष चारी श्री कानजी स्वामी ने चैंतन्य- 
मृति भगगान समग्मार के दीन किये ।, 


 जैप्रेज्जैप्ते वे समग्रभार में गहराई तक उतरते गये बेप्ते ही वेपे 
उन्होंने देखा कि केवलज,नी पिता से उत्तराधिकार में भाई हुई भद- 
भुत निधेयों को उनके सुपुत्र भर्गान श्री कुन्दकुन्दाचाय देय ने रुचियूर्तक 
सेप्रह करके रखा है। कई वर्ष तक श्री प्ममपारणी का गभीरतापूर्व 
गहरा मनन बरने के पश्चात्‌ “किसी भी प्रकार जगत के जीव सर्व 
प्रिता की इप झमूल्य सम्पत्ति ज्रो पमकलें तथा भ्नादिकालीन दीनता 
का नाश करे !” ऐसो करुणाबुद्ध करके उन्होंने प्मममारजी पर भपूर्व 
प्रबचनों का प्रारम्भ किया भौर यथाशक्ति झात्मलाम लिया । भाजतऊ 
पूज्य श्री कानज्ी स्त्रामी ने सात बार श्रो समयसारजी पर प्रतचन पूण 
फिये है भौर इस प्मय भी सोनगढ़ में झाठां बार बह भम्ृततर्षा द्वोरही 

। प्वतू १६६६-२००० को साल में जिम्त समग्र उनकी राजम्रोर्ट 
में ६ मद्दीने की स्थिति थी, उस प्रमय श्री पमयस्तार के क्रितने ही भषिफारों पर 
उनके (उर्ध्वी बार) प्रवचन हुए थे। उत्त समय श्री जैन स्वाध्यायमन्दिर्‌ 
दुम्ठ को ऐसा लगा क्रि 'यह अमृल्य मुक्ताफल खिरे जाते है, यदि 
इन्हें मेन लिपा जाये तो यह भनेऊ मुप्ु्नुओं को दरििता दूर करके 
उन्हें सरूपक्द्मी की प्राप्ति कराई!” ऐमा विचार करके दुष्ट ने 
उन प्रसचनों को पृश्ठक्राकर प्रकाशित कराने के हेतु से उनको नोट 
कर लेने (लिख लेने) का प्रयन्‍्व फ्रिपां था। उन्हीं लेखों से श्री परम 
यार प्रतचत गुजात्तों भाषा में पीच प्रगों में पुलकाफ़ार प्रक्राशित 


६ 


हचुओ हैं भोर उर्हीं का हिस्दी झनुवाद पराके ओ समझ्पारठाबचन 
दूत भाग (ह्िस्दी) को हमें मुझुछुओ के हाथ में देते हुए हपे हो 


है| रस घनुवाद में कोई न्यायवरद्ध भाव ने श्राजाये हवप बात का 
पृरा पृ ध्यान रखा गया $। 


जैसे श्री ममयमार शाख के मन्न वर्ता घोर टीकाझार भत्त आता- 
रिपत झाचाये मावान थे बैसे हैं। ठमके प्रवचनक्रार भी स्वग्पानुभवी, 
प्रीतराग के काम भक्त, ग्रनेक शायों के पारगामी एवं झराउचर्यकारी प्रभावना 
ठदय के धार) युगप्रधान मह्ठापुरुष हैँ। उनदा यह समयपार-प्रवचन 
पढ़ते हो पायी थो उपके श्रात्म भनुभव, गाढ़ सप्या मे प्रेम, खस्पेम्मुख 
परिगति, घीनगग भक्ति के रंग में रगा हुभा उनका चित्त, झ्गाध 
धुतत्ञान प्रोर परम क्र्यागकारी बचनयोग का घनुभय्र हुए बिना नहीं 
हता | उनझा सत्तिप्त जीवन-परिचग पभ्रन्पन्न दिया गया है, इसलिये उनके 
गुर्णों के ग्रिषय में यहा विशेष बहने को शारप्पह्रता नहीं है। उनके 
पत्यन साश्वयेजनक प्रभावना का उदय होने के कारण, गत चोदह 
पपी में प्रमप्रषार, प्रतननमार, निप्रममार, पर्खगदागम, प्मतन्दिपचनिश- 
विया, तल्लाधसार, इशेप्देश। परचाध्यायी, मरोक्षमार्गप्रकाशक, छ्तुभव- 
प्रयाश, धाम्ममिद्धि शाख, भामानुणान ह्यादि शास्गे पा श्रागगरहुएय- 
प्रतागक, स्मानुगय मुद्रित झपूर् तचन करके बाठियावाड़ में झ्रासगरिया 
का प्रतिप्रगल भारदोतन बिया है। मात्र काध्यावाड में ही नहीं, 
विल्तू घरे-घरे उनर। परक्तति उवदश पुस्तकों फ्रेश ब्रात्ावर्म! मागक 
मामिययत के दर प्रझासित होने के कारण पमान भारतदंप में अब्याग- 
पिधा का स्ारोलन वंगपूरंश विलेन एैहा है। उम्प्रझार, रमभाद से 
लुंगा मपापि सुरगंग थी ललुप्प्रायता के वारण हपए भनादिशजान को 
छफर प्रतिष्षय हुरगीश ऐगये लिमग्म के मगर भाष्टय वो स्थारयस्प 
में 55 ए बरक इ्होन वीजहगग नोशन में बमनी हुई कं लि छा श्रष्या स्ल 


कद हर टैप निना ॥भ 7 लिप ईद ०० के 5 पति वि 2 
मिला है। काम पढ़िए जिनाग्ग तो फरार मिनी थे ँरेपुण है, गिप हरे 
जज है धर 

एस हाई हट 


वी हुए दा मे म्मा॥ हाथ उनमे बगशपफ् के दि 
अत प्रें। शा्ट रषमाग में; म्माओ इसे घरराहश दे 


| 


प्रधान सत्पुरुष श्री कानजी स्वामी ने श्री प्ममसारजी के विस्तृत ब्रिवे- 
चनात्मक ग्रक्‍चनों के द्वारा जिनागमों का मम खोलफर मेक्षमागे को 
पनावृत करके वीतराग दशन का पुनुरुद्धार किया है, मोज्ञ के महामंत्र 
पमान प्रमप्तारजी की प्रत्येक गाथा को पूणतया शोधकर इन संक्षिप्त 
सूत्रों के बिराट भथे को ग्रवचननरूप से प्रगट क्रिया है। प्भी ने जिनका 
अनुभव फ्िया हो ऐपे घरेलू प्रसगों के भनेक उदाहरणों द्वारा, भतिशय 
प्रभावत तथापि छुगम, ऐसे झनेक न्‍यायों द्वारा भोर अनेक यथोचित 
इष्टान्तों द्वारा कुन्दकुन्द भगवान के परमभक्त श्री कानजी खामी ने प्म- 
यप्तारजी के झत्यत, भथनगर्भीर सूक्ष्म पिद्धातों को घ्तिशय स्पष्ट और 
प्रत्न बनाया है। जीब्र के केसे भाव पहे तत्र जीव-पुद्लेलत का खतत्र 
परिणमन, तथा कैसे भाव रहें तब्र नत्रतलों का भूतार्थ स्वरूप प्मम में 
ग्राया बहलाता है। कैसे-कैसे भाव रहे तब निरावलम्बी पुरुषार्थ का 
प्रादर, प्रम्यादशन, चारित्र, तप, वीर्यादेक की प्राप्ति हुई कहलाती है- 
शादि विषयों का मनुष्प के जीवन में भाने वाले सैकड़ों प्रस्तगों के 
प्रमाण देकर ऐसा सष्टीकरण किया है कि मुमु्ुओों को उन-उन विषयों का 
सष्ट सूक्ष ज्ञान होझा शपूर्ष गभीर भर्य दृष्टिगोचर हों भोर वे बधमागे 
में मोज्ञमागे की कर्मना को ब्योडकर यथार्थ मोक्षमाग को समझार पम्पक- 
पुरुषार्थ में लीन होजायें। इसपर श्री प्मयंसार जी के मोक्षद्ययक 
भावों को प्रतिशय मधुर, नित्यनवीन, वैविध्यपूणं शैली द्वारा प्रभावक 
भाषा में झत्येत स्पष्टहप से समकाकर (जात का पअपरार उपक्रार किया 
है। प्रमयप्तार में भेरे हुए भ्रममोल तत्व रनों का सूक््य ज्ञानियों के 
हंदय में छुप रहा था वह उन्होंने जगत को बतलाया है। 


किसी परम मगलयोग में, दिव्यघवनि के नवनीतलथरूप श्री प्यार 
परमागम की रचना हुई। इस रचना के पश्चात्‌ एक हजार वर्ष में जगत 
के महाभाग्योदय से श्री समयप्तारजी के गहन तलों को विक्रतित करने 
बाली भगवती ग्रामत्याति की स्वना हुईं भर उध्के उपरान्त एबहजार 
पषे पश्चात्‌ जगत में पुनः महापुण्योदय से मंदखुद्धिओ्रों को भी प्मयप्तार 


१० 


प्रनचन-प्रणन के बिना हम ऋत्यबुद्धिप्नों को वह केँपे प्राप्त होती? 
पचमक्राल में चतुथफराल की मालक दिखाने बाले शामनग्रगायक 
श्री कानमी खामी ने भागम के रहस्यों को खोलफ़र एमारे जैछ्ते हजाएं 
जजों ५ जो प्रपार वरढुणा की है उपत्ना वर्गन बागी द्वारा नहीं 
होमकता | 


जिपप्रफार छ्वामीजी या प्रत्यत्ष प्गागा भनेक जीवों का भयार 
उपकार कर रहा है, उपीप्रकार उनके यह प्रत्म्रि प्रतचन भी बतेमान 
श्रौ( भविष्पफाल के हजारों जीबों झो यवाये मोज्माग बतलाने के लिये 
पपक्रारी प्िद्ध होंगे। इप दुधमज्ाल्न में जीव प्रायः वर्ग को ही 
मोक्गाग मानकर प्रस्तव कर रहे दै। जिम ल्ावह्मम्मी पुरुषाये के 
ब्रिना-निश्वयनय के भाग्रय के ब्रिना मोक्षमागे का प्रारम भी नहीं 
होता उम्र पुरुषार्थ की जवबों को गध भी नहीं भाई है, किन्तु मात्र 
परायलबी भावों को व्यह्माराभाप्त के भाश्रय को ही मोक्षमारे मानकर 
उप्तक़ा सेत्रन कर रहे है। सांबलब्री पुरुषाथ का उपदेश देने बाल्ले 
ज्ञानी पुरुषों की दुलमता है एवं समयत्तार प्रमागम का सभ्याम 
भी भ्रति ऋष है, वदाचित कोई कोई जीव उमका प्रम्थाम बरते भी 
हैं किन्तु भुझाम के बिना उनके मात्र भक्ककज्ञान ही होता है। श्री 
सयममार के पुरुषार्थमूलक गहन सत्य मिथ्यालमूढ हीन्वये ज॑बों को 
झनादि अरिचत होने के कारण, ज्ञानी पुरुषों के प्रत्यक्ष प्रमागम के 
बिना प्रथत्रा उनके द्वारा जिये गये विग्तृत प्रिविचनों के त्िना समझता 
भ्रत्यत कठिन है | श्री समयत्तारजी की प्राथमिक भूमिका को बातों को 
ही सलहीन ज॑ब उच्चमूमिफ़ा की कल्पित कर लेते है, चतुथे गुणस्थान 
के भावों को तेरहवें गुणश्थान का मान लेते है, तथा निराबज्पी (सराउललो) 
पुछ्याथ तो ऋषनमात्र की ही वलछु है, हपप्रफार उतक्री उप्रेज्ञा करके 
पालब्री (वाली) भा के प्रति जो प्राग्रह है उत्ते नहीं छोड़ते । 
ऐपी करुण।जनक परितेति में जगकि सम्परू-उपदेशाओं की अधि- 
काश न्यूनता के कारण मेक्षमार्ग का प्राय लोग होगा है तब युग- 
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प्रधान सप्युरुष श्री कानजी स्वामी ने श्री प्रमयस्तारजी के विस्तृत बिवे- 
चनात्मक प्रवंचनों के द्वारा जिनागमों का ममे खोलकर मेक्षपाग को 
प्रनावत करके बीतराग दृशन का पुनुरुद्धार किया है, मोज्ञ के महामत्र 
प्मान प्मयप्तारजी की प्रत्येक गाथा को पूर्णतया शोधकर इन संक्षिप्त 
सूत्रों के विराठ अर्थ को प्रव॑ननरूप से ग्रगट क्रिया है। पी ने जिनका 
झनुपत्र किया हो ऐसे घरेलू प्रपगों के भनेक उदाहरणों द्वारा, भतिशय 
प्रभावक तथापि छुगम, ऐसे झनेक न्‍्यायों द्वारा झौर अनेक यथोचित 
इृष्टन्तों द्वारा कुन्दकुन्द भगवान के परमभक्त श्री कानजी स्वामी ने पम- 
यप्तारजी के झत्यत, भरयनाभीर सूक्ष्म पिद्धा्तों को भतिशय स्पष्ट और 
प्रल बनाया है। जीग्र के केसे भाव रहे तब जीव-पुद्ल का खतंग्र 
परिणमत, तथा कैसे भाव रहेँ तब्र नवतलों का भूतायें स्वरूप एमम में 
ग्राया कहलाता है। पैसे-कैसे भाव रहे तब मिरावलम्बी पुरुषाथ का 
भादर, प्रम्यादर्शन, चारित्र, तय, वीर्यादे की प्राप्ति हुईं कहलाती है- 
प्रादि विषयों का मनुष्य के जीवन में झाने वाले सैकड़ों प्रसगों के 
प्रमाण देकर ऐसा स्ष्टीकरण किया है कि मुमुछुर्भों को उन-उन विषयों का 
सष्ट सूक्ष ज्ञान होकर धपूर्व गंभीर भर्ष दृष्टगोचर हों ओर वे बंधमा्ग 
में मोज्ञमाग की कल्यना को छोड़कर यथार्थ मोक्षमागें को समकार सम्यकू- 
पुरुषार्थ में लीन होजाये। इसप्रकार श्री प्तमग्रतरा जी के मोक्षदायक् 
भावों को भतिशय मधुर, नित्य-नबीन, वैशिध्यपूणं शौली द्वारा प्रभावक 
भाषा में प्त्यत स्ष्टछप से समझाकर ,जगन का झपार ठपकार किया 
है। प्मयप्तार में भरे हुए भनमोल्न तत्वरत्तों का मृह्य ज्ञानियों के 
हद में छुप रहा था वह उन्होंने जगत को बतलाया है। 


किसी परम मगलथोग में, दिव्यध्यनि के नवनीतस्वरूप श्री प्रमयत्ार 
परमागम क्रो रचता हुईं। इस रचना के पश्चात्‌ एक हजार बे में जगत 
के महाभाग्योदय से श्री प्रमयक्तरजी के गहन तलों को विकृतित करने 
बाली भगवती आत्मरु्याति की रचना हुईं भोर उप्तके उपरान्त एकहजार 
बे पश्चात्‌ जगत में पुनः महापुण्योदय से मदबुद्विओ्रों को भी प्रथत्तार 
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के मोक्दायक्र तंव ग्रहण कराने वाले परम कल्याशकारी प्रयित्तार/विचन 
हुए । जबों की बुद्धि क्रमश मन्द होता! जारही है तथापि पचमकाल के 
घन्ततऊ स्वानुमूति का मार्ग भविष्छिन्न रहना है, इसीलिए स्वाजुभू ते के 
उल्कृष्ट निमित्तमूत श्री संमयप्तार जी के गभ्भीर भाशय विशेष विशेष॑ 
' सष्ट होने के लिये पशमपवित्र योग बनते रहते हैं। भन्तर्याह्ष परमयकित्र 
योगों में प्रगट हुए जातें के तीन महादीपक श्रो समयमार, श्री प्रात्मस्यातिं 
प्रौर श्री समप््ार-प्रनयन प्रदा नग्यत रहें | और सामुभूति के पथ को 
प्रकाशित करें | 


यह पर॥ पुनीत प्रवचन स्ानुभूति के पन्‍्थ को भत्येत सष्टरूप से 
प्रकाशित काते है, इतना ही नहीं फ्िस्तु ताव ही पमुन् जीबी के 
हृदय में सानुभत की रुचि भ्ोर पुरुषाथ जाग्रत करके झशतः संपुरुष 
के प्रत्यक्ष उपदेश जैत्ता ही चमकारिक कार्य करते हैं। प्रबंचनों की 
बाणों इतनी सहम, भावाई, एंजीव है कि चतन्यमूर्ति पृज्य औ कानजी 
सामी के चैतन्यभात्र ही मू्िनान होकर बाणी-प्रयाहरूप वह रहे हों | ऐपी 
प्रेत्यत भावत्रादिनो अंतर बेदन को प्ररूप से व्यक्त करती, शुद्धामा के 
प्रति प्रपार प्रेम ते उभगाती, हृदयलशी वाणी सुपात्र पाठक के हृदय॑ को हृषित 
पर देती हैं, और उस्तही विररीत रुच यो ज्ञीण करके शुद्धसरुचि जागृत 
फंरती है। प्रतचनों के प्रत्येक १८ में शुद्धामम्द्िमा का धझत्यत भक्तिमय 
धातावरंण गुँजित होरहा है, भर प्रत्येक्त शब्द में से मधुर भनुभव-रत्त कर 
रहा है । हम शुद्राममक्तिरत से भोर भनुभवरत्त से मुमुछ्ु का हृदय भीग जाता 
है भर वह शुद्त्मा की लय में मम्न होगाता है, शुद्रात्मा के भतिरेक्त 
समत्त भातर उसे तुच्छ भरप्तित होते हैं 'भऔर -पुरुषायं उमंस्ने लगता 
है। ऐमी अपूर्र चमकारिक शक्ति पुत्तत्राकार वाणी में काचि ही 
देखने में आ्राती है। 7 

इमप्रकार दिव्य तलज्ञाने के गहन रहेतये अमृतमरंती वाणी द्वाग 
सम्रमाकर और साथ ही शुद्धामरुचिं को जागूत करके पुरुषाथ वा 
धाह्ान, 7्रत्यह् सत्तमागम वी काफी दिखलाने जाले यह प्रवचन गैन- 
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पराहित में भनुप्म है। जो मुमुह्ठु प्रदत्त सत्पुर्ष से विलग हैं, एव 
जिल्‍्दे उनझी निः्तर सगति दुष्प्राथ है-ऐसे मुमु्ुभों को यह प्रवचन 
प्रनन्य आधारभूत हैं। निशवल्नग्यी पुरुषा4 वो प्रमकाना भौर उसके लिये 
प्रेशणा देना ही हम शा्ष का प्रवान उद्देश्य होने पर भी उसका सवोग 
सष्टीकाण करते हुए प्मत्त शास्रों के पर प्रयोजनमूत तलों का सष्टी- 
करण भी इन प्र चनो में झागया है, मार्नों श्रतामृत का परम भाहाद- 
जनक महासागर इनमें दिलोरे ले रहा हो। यह प्रबचमभ्रन्ष हजारों 
प्रश्नों को छुलकाने के लिये मद्राक्रोष है। शुद्धामा की रुचि उम्रत 
करके, पर के प्रति जो रुचि है उसे नष्ठ करने की परम भ्रौषध है। 
सं नुभृति का सुगम प्र हैं तथा मिन्न-मित्र गक्ार के पमत्त झात्गाविश्ों 
के लिये यद घत्यत उपक्रारी है। परम पूज्य श्री कानजी स्वामी ते इंन भशेतलागर 
के ममान प्रवचनों की भेट देकर भारतवर्ष के मुमुछ्तुओं को उपकृत 
क्रय है। 


खरूपसुधा की प्राप्ति के इच्छुक जीवों को न परम पत्रित्र प्रवचनों 
का बाखार मतन काना योग्य है। संप्तार-विषव्रक्ञ को नष्ट करने के 
लिये यह समाव श्र है। इस पत्यायुवी मजुष्य श्र में जीव का पे 
प्रथम यदि कोई बतेत्य है तो वह शुद्ध का बहुमान, प्रतीति शोर 
खनुगत है। उन वहुमानादि के कराने में यह प्रवचन परम निमित्तभृतत 
है। है मुमुछुमों। भतिशय उल्लाप्पृर इनका ध्रभ्याप्त करके उम्र 
पुकपाथ हे इनमें भो हुए भावों को भली।ति हंदय में उतारकर, शुद्धाला 
को रुचि, प्रतीति भरी! भनुसत्र करके शाश्वत फमानन्द को प्राप्त करों ! 


रामजी गाणेकवेंद्र ढोशी, 
प्रमुख- 
प्री जन स्पान्यायमन्दिर ट्रस्इ 


प्राष्र शुपत्रा १२, 
बोर सबब ३४७६ 


सोनाएए 


अवश्य पढ़िये ! 
पूज्य भी कानजी स्वामी हारा, भगवत श्री इन्दकुन्दाचार्यक्रत 
ग्रन्थों पर, एवं अन्य अध्यात्मग्रस्थों पर किये 
गये विस्तृत _विवेचन'-- 
समयसार-प्रवचन ( प्रथमभाग ) 


निशुचय-व्यबद्वार की स धिपूर्वक यथा्थ मेक्षमार्ग की प्ररुषणां। 
पृष्ठ ४८८, पकी जिल्द, मूल्य छट्दरुपये, ढाकव्यय दस आने अतिरिक्त । 


मुक्ति का मार्ग ह 
अरिद तदेव का खरूप ओर स्वाश्षस्रिद्धि पर युक्तिपूर्ण विवेषन- 
प्र । मूल्य दस /आने, दाकव्यथ माफ | 
.. मूल में भूल 
उपादान-निमित्त संवाद के लेकर अदभुत विवेचनपूर्णा ग्रन्थ | 
मूल्य बारद आने, डाकब्यय माफ | 


आत्मर्र्म की फाइलें 
. अथसवर्ष-पृष्ठ १८८, प्रवचन १२०। द्वितीय वर्ष प्रृष्ठ २१६, 
प्रवचन १०८ | ठृतीय वर्ष पृष्ठ २५०, प्रबंचन १२५। प्रत्येक वर्षो 
फो सजिल्द्‌ फाइल का मूल्य पोनेचार रुपये। 


आत्मपर्म ( मासिकपत्र ) 
आध्यात्मिक प्रवचना का अपूर्वा सम्नह वार्षिक मुल्य तीन रुपये | 
मिलने का पता 


१-श्री जैन खाध्यायमन्दिर टृस्ट र-अनेक्रान्त झुद्रगालय : 
सेनगढ (सौराष्ट्र) मोटा आकड़िया (सोराष्टू) 








भीम भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचाय देव प्रणीत 


श्री समयसार शास्त्र पर 
परम पूज्य श्री कानजी स्वामी के प्रवचन 


गाथा १३ से प्रारम्भ 


भूमिका 

यथाये नव तत्तों के विकतप से छूटकर निमल एक खमावता को 
शुद्धनय से जानना सो निश्चय-सम्येक्त्व है, यह बात तेंरवीं गाथा 
में कही जायेगी | 

घमं-झआत्मा का निमल खमाव-आत्मा में ही खाधीनरूप से है 
वह न तो बाहर से थाता है प्रोर न, बाहर की प्रहायता से पाता 
है; किप्ती भी पर से या शुभविकरप की सहायता से झात्मा का पअवि- 
कारी धर्म प्रगठ नहीं होता । अज्ञानी जीव पर-संयोगाधीन विकारी 'भव- 
सथा का कर्ता होकर अपने को भूलकर देहादिक तथा रागाहिकरूप 
से पर की क्रिया करने वाले के रूप में अपने को मानता है; किन्तु, 
परमार्थ से भ्रात्मा सब से मिन्न है, प्रतिसमय झनादि अनत पूर्ण है 
भोर खतंत्र है । 


थामा में घनंत गुण भरे हुए है, उसकी ययार्थ प्रतीति करके, विकारी 
भावों का त्याग करके निभेल निराकुल ज्ञानानंद खमाव को प्रगठ करने 
को कहा है। जो हो सकता है वही कहा जाता है। भात्मा बाहर का 
कुछ नहीं कर प्रकता इसलिये वह. नहीं कहा गया है। आत्मा शपने 
में ही अनत पुरुषाथे कर सकता है, बाह्य में कुछ नहीं कर प्कता। 

जो कोई भात्मा 'अपना भला (कल्याण) करना चाहता है वह 
यदि खाश्रित हो तभी कर प्कता है। यदि बाहर से लेना पढ़े तो 
परोधीन कहलाता हैं | झरामा का धरम स्वाघीन अपने में ही -है । 
मे, बेचने, काय में झात्मा का घम नहीं है, भीतर जड़-कर्मे का 


२] समयसार प्रवचन . दू्तरा भाय 


सयोग है उप्तमें मी धमे नहीं है । परवस्तु श्रात्मा के लिये व्यवहार से 
भी सहायक नहीं है । आत्मा के खाधीन गुर्णों को कोई नहीं लेगया 
है. इसलिये कोई दे भी नहीं सकता | पुण्य-्पाप का स्थोग श्र 
पुण्य-पाप के शुभाशुभ विफारी भावों से भविकारी प्रात्मधर्म प्रगठ होगा 
इसप्रकार जो मानता है उसे श्रात्मा के स्वतत्र गुण की श्रद्धा नहीं है, 
वह अपने को परसुखागेज्ञी और निर्वाये पराघीन मानता है | 

आत्मा में शक्तिरूप से प्तमस्त ग्रुण प्रतिप्तमय परिपूण हैं, किंतु 
मान्यता में अतर होजाने से वाह्मदृष्टि के द्वारा दूसरे से गरुण-लाम 
मानता है | प्रन्य पदायों में अच्छाई धुराई मानना ही मान्यता का 
अतर है | जो यह मानता है कि भीतर गुण विश्वमान नहीं हैं. उसका 
झनत-ससतार विद्यमान है, भोर जो यह मानता है कि अतरग में समस्त 
गुण विधमान है उप्तकी दृष्टि भीतर की भ्रोर जाती है तब वहीँ एका- 
ग्रता ह्वोती है अर्थात्‌ गुण की भवस्था निर्मल हुआ करती है भोर अव- 
गुण की अवस्था का नाश होता जाता है | 

जो पूर्ण निमलखवरूप भरात्मा की प्रतीति के बिता, पर से धर्म 
मानता है भौर देव, गुरु, शासत्र से धमें मानता हैँ तथा शरीर रुपया- 
पैप्ता इत्यादि जड़ पदार्थों से धम मानता है उप्तकी मान्यता विपरीत है, 
जिममें कौमा कुत्ता नारकी इत्यादि के अनतभवर विद्यमान हैं । 

परमार्थदृष्टि के द्वारा यथार्थ सम्यकदशन को प्राप्त करना ही वास्त- 
विक कर्तव्य है | वह सम्यक्रृदशन का वास्तविक स्वरूप कहलाता है | 
वह परम भदूभुत, झलौकिक, भचित्य हैं। वह ऐसा सखरूप है कि जिसे 
लोगों ने श्रमन्तकाल में न तो माना है, न जाना है भर न प्रचुभव ही 
किया है । उसका रहस्य श्री कुदकुदाचार्यदेव को सर्वज्ञ परमात्मा के निकट 
से प्रात्त हुआ था भौर उन्होंने ठप्का सख्वय झनुमब किया था जोकि यही 
तेरहवीं गाथा में कहते है। 

जिसे अतरग स्वभाव के गुणों की प्रतीति नहीं जमती, भ्रोर जो यह 
भानता है कि बाह्य में ठुछ करूँ. तो गुण लाभ दो, मत, वाणी, देह 
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तथा इन्द्रियों से और देव, गुरु,शात्र झादि संयोगी परवु से झातमखमभाव 
प्रगट होता है वह जीव-अजीब को एक मानता हैं। उसे असंग्रोगी 
स्वाघीन प्रामखरूप की श्रद्धा नहीं है। जैसे प़िद्ध भगवान देहादि 
संयोग से रहेत अवत गुर्णों से अपने पूणे स्वभावरूप हैं वैसे ही प्रत्येक 
जीव सा परमार्थ से थनतगुर्णों से परिपूर्ण है, खतंत्र है। एकेन्द्रिय 
में अथवा निगोददशा में भी स्वभाव से तो पूरे प्रभु ही है । 


में अतर॑क के घनन्‍्तगुणों से परिपृर्ण हूँ, असयोगी हूँ, श्रविनाशी हें, 
स्तत्र हूँ और परसे भिन्न हूँ इसप्रकार स्वभाव को भूलकर जो यह मानता 
है कि में दूचर से सतुद्ट होऊ, दूसरे को संतुष्ट कर और किप्ती की 
कृपा से लाभ हो जाये तथा जो इसग्रकार दूसरों से गुण-लाभ मानता , 
है ठसे यह खबर ही नहीं है कि ख्तंत्र प्रात्मा क्या है | ४६ की 
प्रा!भिक इकाई ( प्रम्यक्त्शन ) दया है । जो यह मानता है कि 
पुण्य-११ के विकाते भाव अथवा मन, वाणी या देह की प्हायता 
से निज को ग्रुण-लाम होता है वह पनित्य सयोग में शरण मानता 
है। ।कतती का भार मानने का शव यह है कि अपने में निज की 
वाई शांक्त नहीं है यह विपरीत मान्यता ही श्रनत-ससार में परिश्रमण 
करने का बीज है । 


जैसे पूरी गुण सज्ञ वीतराग परमात्मा में है वैसे ही पूरा गुण मुझमे 
भी हैं ऐसी श्रद्धा के बल से मलितता का माश और निर्मलता की 
उत्पति होती है | इसके अतिरिक्त यदि कोई दूसरा उपाय बताये तो वह 
निरा पाखंड है, रूसार भें परिश्रमण करने का ठपाय है । 


निमल स्वभाव की प्रतीति करने के बाद पत्पकछज्ञान के द्वारा 
बतमान विकारों पश्वस्था श्रोर संयोग का निमित्त इत्यादि जैस्ता है वैेप़ा 
ही जानता है, किन्तु यदि उसके करत को या स्वामित्व को माने 
अथवा शुभगग को पहायक माने तो वह ज्ञान सच्चाज्ञान नहीं है। में 
शुद्धनय से एकरूप पूरे भव खभावी हूँ ऐसी प्रतीति किये विना सम्यक्ू- 


४] समयसार प्रवचन ; दूप्तरा भाग 


ज्ञान भ्रौर मम्यक्चारित्र प्रगट नहीं द्वाता, क्यों कि दृष्टि की भूल से 
ज्ञान वी भौर चारित्र की भूल प्रनादिकाल से चली भारी है। 


प्त्चे नवतत्व के विचाररूप ग्रिकल्प शुभभाव हैं, उन्हे ययावत्त्‌ 
जानना सो व्यवहार है, उल्तु प्तह श्विकारी एकरूप सखवमाव के लिये 
सहायक नहीं है। में निरागहम्ब्री एकरुप पूणे हूँ ऐसी यथार्थ श्रद्धा का 
बल हो तो प्रच्चे नबतत्वों के शुभभाव के ब्याह्टार को निमित्त ब्रा 
जाता है, किन्तु यदि मात्र शुभभाव की श्रद्धास्प नवतत्व में रत हो तो 
व्यवहार-नयाभात्त कहलाता है। 

जगत की मिठाम, धन, मकान, पुत्र, प्रतिष्ठा प्राहि तथा रोग, 
अप्रत्तिप्ठा श्रादि पुण्य-पाप के स्योर्गों में झात्मा का किचितमान्न 
हित नहीं है। वह प्र जोक के समान है। मशुद्धद-पिफारयुक्त रुक्त को 
पीकर जोंक मोटी दिखाई देती है किन्तु वह कुछ घसमय परचात्‌ मर 
जाती है, इसीप्रकार पुण्य-पाप के संयोग से माना हुआ वड़पन छाण- 
भर में नष्ट होजाता है। उप्तसे किचितमात्र शोभा मानना भगवान 
चिदानद भात्मा के लिये लजा की वात है। 

जो अविनाशी हित प्रगठ करना है वह यदि शक्तिरृप से स्वभाव मे 
ही न द्वो तो प्रगट नहीं होसकता। निमित्ताधीन-दप्टि ने भा जमाया 
है इसलिये भज्ञानी यह मानता हैं कि मुझे कोई दूसरा सुख दे देगा। 
इसप्रकार की विपरीत श्रद्धा ही सत्तार है, वाह्म में संप्तार नहीं है। 


आत्मा पूर्ण परमात्मा के समान ही है, उसमें कोई परवस्तु झथवा 
राग-द्वेष घुप्त नहीं गये हैं । शुमभाशुभ विकाररूप भूल स्वभाव में नेहीं 
है, किन्तु परलक्ष्य से त्रिपरीत मान्यता के पुरुषार्थ से उतपपन्न हुई क्णिक 
विकारी अवस्था है | भूलरहित त्रिकाल अखड खभाव के लक्ष्य से एक 
छुणभर में झनादिकालीन भूल को दूर करने की शक्ति प्रतित्तमय 
विद्यमान है । 


अत्र निश्चय प्म्यकूतय के स्यरूप की गाथा कहते हैं'- 
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भूयत्थेणासिगदा जीवाजीवा य पुण्णपाब च। 
आसवसंवरणिज्जरबंधो मोक्खो य सम्मत्त ॥ १३॥ 


भृतार्थनाभिगता जीवाजीवी च प्रुण्यपाप च। 
आखवर्सवरनिजरा वेधों मोक्षश्व संम्यकवम ॥ १३॥ 


श्र्थ :- यूतानय के द्वारा जाने गये जीव, अजीब, पुण्य-पाप 
आलव, सबर, निजरा, चन्‍्ध भर मोक्ष ( यह नवतत्व) सम्यक्‍्त्व हैं | 


यहँ। प्रम्यक्व की चर्चा होरद्दी है । श्रावक के ब्रत भौर मुनित्त 
सम्यक्त्य के बाद ही होते है | निश्चय परमार्यरूप प्रम्यक्ब के विना 
जितने भी क्रियाकांड, त्रत तप इत्यादि किये जाते है वे सव बालत 
झौर बालतप है, ऐसा श्री सर्वज्ञ भगवान ने कहा है ) शुभभाव भी 
7 २] (आखब) भाव है, उनसे भ्ात्मा को कोई लाभ नहीं होता | 
ज्ञनी को भी महाव्रतादि के शुभभाव से लाभ नहीं होता, किन्तु 
अविकारी झखढ स्रभाव के लक्ष्य से जितनी स्थिरता प्रगठ होती है 
उतवा लाभ होता दहै। जबतक सपूर्ण राग दूर नहीं होबाता, 
बीतराग नहीं हो जाता तबतक अशुभ में न जाने के लिये ब्रतादि के 
शुभभाव हुए बिना नहीं रहते, किन्तु ज्ञानी उन्हें अपने स्वभाव का 
नहीं मानते | जो शुभमाव से लाभ मानते है उन्हें खतत्र स्वभाव के 
गुणकी श्रद्धा नहीं है । 


प्रश्न--घामा के मुर्णों को फल कहे से बढ़ती है 


उत्त-खमाबाधित प्रस्यकूदशन रूपी बीज से, शोर सम्पकूदशन 
के द्वारा की गई प्रखयड खलक्य की स्थिस्ता से | किन्तु स्मरण रहे 
कि शुभभाव से अथवा किसी भी विकार से अविकारी भामा को 
कहापि गुण-लाभ नहीं होता | गुण तो खमाव में ही विद्यमान हैं । 
गुण प्रगठ नहीं होते विम्तु गुण की पर्याव प्रगट होती है, ठसे व्यवहार 
से यह कहा जाता है कि गुण प्रगढ हुए है! | 


६ समयसार प्रवचन दूसरा भाग 


जड़ कर्माधीन जो पुण्य-पाप की छ्ाणिक बृत्ति उठती है तो झमूता्व 
है, नव तत्व का विजय भी अस्थायी क्षणिकमाव है, इप्तलिये वह 
अभूतार्थ है, खमाव में स्थिर होने वाला नहीं है । नवतत्त के भेद 
तथा सब बिकारी अवस्था के भेदों को गोण करके नित्य एफरूप ज्ञायक- 
स्वभाव को लक्ष में लेने वाली दृष्टि को शुद्धनय प्रथवा भूताथेद्ाप्ट 
कहते हैं। 


नवतत्वों का मन के द्वारा त्रिचाः करना सो शुभराग है । वह 
शुभविकल्प परिपृणी यथा तत्व के प्मकने में बीच में निर्मित्तरूप से 
झाये बिना नहीं रहता, किन्तु उप्त विकल्प का धभाव करके, क्षणिक् 
विफारी श्रश को गोण करके, शुद्धनय' के द्वारा एकरूप अखडन्नायक 
स्भावी झात्मा को जानकर उमकी श्रद्धा करे स्तो सम्यकूदर्शन है । 
स्वभाव के वल प्ले निश्चय एकल की श्रद्धा होती है, वहा नवतत्व के 
विचार की प्रथम उपस्थिति थी इसलिये वह निमित्त कहलाता है । 


स्वय ही पूर्ण कल्याणस्वरूप स्वतत्र है, उत्त स्वभाव के लक्ष्य से 
नवतत्व के भेद को छोड़कर निर्मेल एकत्रव को श्रद्धा में स्थिर होना 
सो उसे सर्वज्ञ भगवानने सम्पक्व कहा है। 


दीका;--जीवादिक नवतत्वों को शुद्धनय से जाने ओर जानने 
के बाद विकल्प को गोण करके स्वमावोन्मुख होफर एकरूप स्वभाव को 
जाने सो नियम से सम्यकूदशन है । यह घमे की पहली सीढ़ी है। 
इसके बिना; व्रत, तप, पूजा, भक्ति इत्यादि शुभभाव करके राम को 
कम करे झोर दृष्णा को घठाये तो पुण्य होता है, किन्तु उससे किचित्‌- 
मात्र भी आत्मधर्म प्रगट नहीं होता । घागे ३६ वीं गाथा में भाचाये- 
देव ने कहा है कि-जो शुभाशुम भाव को पात्म। का खरूप मानता 
है वह मृढ़ है । 

अतरग भूताथे (तैकालिक पदार्थ) नित्य पूरी शक्ति,से भरा हुझा 
है, उस्तीकी महिमा करके, उप्तीका लक्ष करके झतरग में ढले शोर 
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मात्र नवतत्वों के विचार में लगा रहे तो उसे पुण्य होता हैं, किन्तु 
चनंतगुणस्वरूप व्रव्य की श्रद्दा नहीं होती। भनज्ञानी जीव यह मानता 
है. कि नवतत्वों का विचार करते-करते भीतर गुण प्रगठ होजायेगे, किन्तु 
शुभभावों के द्वारा शात्मा का स्वभाव त्रिकाल में भी प्रगट नहीं हो 
पकता | जो प़त्तू है वह पतरूप से ही रहेगा। त्रिकाल में भी पता 
में प्रततपन नहीं झसकता | नवतर्तों को राग के भेदों से रहित 
भूतार्थनय के द्वारा (खभाव की अतरंग निर्मल दृष्टि से) जानना सो 
सम्यकूत्व है, इसप्रकार पर्वज्ञों ने कहा है। 


यदि कोई ठोकरों का ग्रह करके उन्हें रुपया माने तो वह अज्ञानी 
है, इसीप्रकार जो यथार्थ वस्तु को न जानकर उससे विपरीत मारे में 
बाह्य में अपने माने हुए काये से संतोष माने तो वह अज्ञानी है। 
ये कोई व्यवह्रिक नवतत्ों की श्रद्धा से अथवा उनके विकल्प से, 
पुण्य से था देहादि जड़ की क्रिया से या शुभराग के भाचरण से धर्म 
माने तो वह अपनी ऐसी विपरीत धारणा के बनाने में खतत्न है किन्तु 
सर्वज्ञ बीतराग के अंतरग मांगे में वह विपरीत धारणा कार्यकारी नहीं 
होगी, पर्थात्‌ उस विपरीत घारणा से कदापि घममे नहीं होगा। शुभाशुभ 
माव मोक्षमागे नहीं किन्तु वधन मार्ग है, ससार में, परिँ्षमण करने का 
मांस हैं भगवान ने रागरहित दशेन ज्ञान चारित्र को प्दभूत व्यवहार- 
मोक्षमागे कहा है। 


झात्मा से अभेद परमाये खरूप को समकाने के लिये पहले निमित्त- 
रूप से तीये की ( व्यवह्रघम की ) प्रवृत्ति के लिये अभूताये (व्यवहार ) 
नय से नवतत्ोों के भेद किये जाते हे कि जो इन्हें जानता ह& मो 
श्रात्मा है भौर जो नहीं जानता सो अचेतन पश्जीव्र हैँ । कम के निमि- 
त्ताधीन जो शुभाशुभभाव होते हैं. सो पुण्य-पाप के विकारीमात्र है 
सलिये थे आज्व हैं, और उनमें युक्त होने मे वध होता है. । खमाव 
को पद्िचानकर स्थिर होने से सवर॒मिलरारूप भवस्या छोती है. और 
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स्वभाव में पूर्णरूप से स्थिर होते से मोक्षरूप पूणे निर्मेलंदशा प्रगट, 
होती है । 


इपप्रकार नवतंत्वों की परिभाषा को जाने विना परमार को नहीं 
जाना जासकता इसलिये तीथे की प्रवृत्ति के लिये धनेकग्रकार के 
घमूतार्थ भेदों से भूताथ' एकरूप भात्मा को बहते हैं । वाष्तब में 
तो उप्तसे धम नहीं होता तथापि उप्तकी ठपस्थितिं होती है | जब श्रद्धा 
में उसका प्रभाव करे और नवग्रकार के विकन्पों को छोडकर एकरूप 
प्रखण्ड खमाव का लद्दो कर तेंव नवतत्व का व्यवहार निमित कह- 
लाता है, वह अभावरूप से निमित्त है । 


पहले यथार्थ नवतत्तों के समकने में (गुरु आदिक तो निर्मित 
है) एक को प्रगट करने वाला शुद्धनय ही है। यदि खमावोन्मुख 
न हो भौर मात्र देव, गुर, शाल्र तथा नवतल्नों के शुभराग में चत्क 
जाय तो वह पुण्य है। | 

सच्चे नवतत्वों की पहिंचान में देव, गुरु, शात्ष की पहिंचान 
थाजाती है। उप्तका खरूप सत्तेप में कहा हैः- 

जीव तत्व/-राग-द्वेष, धज्ञानरद्वित भसंगोगी शुद्ध आत्मा को मानना 
सो निश्चवयश्रद्धा है | 

झजीव, पुण्य, पाप, झालव, बंध इन पाच तलों को भाज्मा के 
स्वभाव में नास्तिरप मानना, वे हेयरूप है ऐंपी श्रद्धा करना; 
कुगुर, कुदेव, कुशाल् भाल्व भोर बध के कारणभूत होने से देय 


रूप तत्व हैं, उनकी भी हेयरूप श्रद्धा इन' पांच तल्नों में आजाती है। 


संवर मिजेरा -वह निमल दर्शन, ज्ञान, चाल़िरूप मोक्षमागे है; 
साधक माव है।। झाचार्व, उपाध्याय, साधुरूप में जो ओऔगुरु हैं उनका 
स्वरूप सैवर-निजर मे भराजाता है । , े 

मोक्ष:-पूण. निर्मल पंवर्थां मोक्ष है, भरहत ओर पिद् परमात्मा 
संबज्ञ वीतरागदेव हैं, उनका खरूप मेंक्ष में आजातों है। ' 
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जिपने ऐसे नवतलों को नहीं जाना उनकी यहाँ बात नहीं है । 
बीतरागदेव के शात्रों से या प्रतृसमागम से जिसने सच्चे नवतत्रों कों 
जान लिया है तथापि यदि वह नवतर्वों के विकल्प में ही लगा रहे 
तो उच्चका प्ैत्तार बना रहेगा | नवग्रकार में से शुद्धनय के द्वारा एक- 
रुप ज्ञायक हैँ इसप्रकार एक परमार्थ ख्थभाव को ही स्रीकार करना सो 
प्म्यक्व है | दान, पूजा इत्यादि शुभभाव हैं श्रोर हिंसा भ्रसत्य आदि 
प्रशुभ भाव हैं | उन शुमाशुभ भावों के करने से धर्म होता है यह 
पानना सो त्रिकाल मिथ्याल है । इससे पुण्य के शुमभाव छोड़कर पाप 
में जाने को नहीं कहा है। विषय-कंषाय देहादि में भासक्ति, 
रुपया-पैस्ता और राग की प्रवृत्तिरूप व्यवत्तायः इत्यादि समरत्र भावों में 
मात्र पापरूप अशुभ भाव हैं; भर दानादि में तृष्णा को करती अथवा 
कषाय की मदता इत्यादि हो तो वह शुभभाव पुएंच है, इसप्रकार 
पुण्य-पाप को व्यवहार से मिन्न माने किन्तु दोनों को झर।क्षव »नकर 3९ से 
धर न माने इस्प्रकार नवतत्वों को मलोमेति जाने तो वह शुभभाव है। 

घमे की ऐसी बात यदि धीरज से एकाग्रता पूर्वक न छुने तो मल 
चसु यकायक समझ में नहीं भाती; पश्चात्‌ भीतर ऐपा होता है कि- 
यदि ऐसा मानेगे कि ऐसे पुण्य के व्यवरह्यर से पुण्य नहा होता तो 
घममं और पुण्य दोनों से भ्रष्ट हो जायेंगे। किन्तु प्त्य को प्ममे बिना 
त्रिकाल में भी सप्तार का अभाव नहीं होपकता | भनादिकाल से यथा 
वस्तु की प्रतीति के बिना जितना किया भौर जितना माना है वह पव 
भर्ञन ही है, उने पत्र को छोड़ना पेड़ेगा। जित्त भाव से चनन्तकाल 
से ससार का सेवन किया है वह भाव नया नहीं है। घममे के नाम 
पर भतरंगलरूप को भूलकर भंन्‍्य प्र भनन्तवार किया है किन्तु उप्तसे 
घर नहीं हुआ; मात्र शुभ-भशुभभाव हुए हैं किन्तु उन बधनभावों से 
अरश मात्र धमे नहीं होतो । पूर्वा पर विरोध से रहित स्चे नवतलों 
को जाने तब-भमूताय में (व्यवहार में ) भांता है, वह भी पुण्यभाव 
है; उप्तसे इगे परमात्म पद प्रमठ नहीं होता । - 
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जो समझने के मागे पर हो भर' जिसे समझने की रुचि हो वह 
सथ को समझे बिना नहीं रहता | यथा सम्रक ही प्रथम धर्म है भौर 
समक के झतुप्तार जो स्थिरता होती है सो धरम क्रिया है । 


प्पत्त जात्मा एकत्रित होकर एक परमात्मा है, एक पर व्यापक 
ईश्वर है, जगत का प्ाधार है, जगत का कर्ता है; इसप्रकार मानने 
वाला खमाव का शोधक भी नहीं है, जो सतका जिज्ञाम्ठ नहीं हैं उसे 
अभूताथे के व्यवहास्नय का भी ज्ञान नहीं है। भगवान ऐसे रागी नहीं 
हैं कि किसी को दुछ दे दें भयवा देने की हैच्छा करें | किप्ती के 
आशीर्षाद से मला छोप़कता है अथवा किसी की प्राथना करने से 
शुण प्रगट होसकता है इसप्रकार मानना प्ो घोर ज्ञान है, महा 
पाखण्ड है, निराभ्रप है | 


मात्र नव तत्वों की श्रद्धा कर के पुण्यवन्ध करे तो सगे में जाय 
किन्तु भाव्मस्वरूप की प्रतीति के बिना वहँँ। से भाकर पशु हत्यादि में 
झोर फिर नरक निगोद हैत्यादि गतियों में-चोरासी के भव्ों में परिम्रमण 
करता है | प्त््‌ तो जैसा होता है वैत्ा ही कहा जातां है, वह दुनिया 
को अनुकूल पड़ता है था नहीं उसपर सत्‌ शवलबित नहीं होता | जिसे 
मानने से भ्रद्वित होता हो वह कैसे कहा जा प्कता है 


जैसा यहाँ कहा है उसी प्रकार नवनत्वों का ओर परमाये श्रद्धा का 
स्वरूप सत्‌ समागम करके स्रथ प्मक्े, निर्णय करे ओर यथाथे प्रतीति 
सहित निश्चय प्रम्यक्क दशन को खय पुरुषाथ से प्रगठ करे तो उसरमें 
व्यवहार श्रद्वा निमित्त कहलाती है । 


थात्मा की यथार्थ पहिचान के बिना अथवा खरूप की प्रतीति के 
बिना समस्त जाती में कोई शरण नहीं है, मात्र॒ भखडानद पूर्य शुद्ध 
जात्मा की प्रतीति ही अपनी परम शरण है, स्वय ही परम शरण है। 

आचायदेव कहते हैं कि जैसा स्वेज्ञ भगवानने कहा है. उस्ती 
प्रकार नवतत्वों को प्रथम स्रत्‌ प्रमागम से जानो, पात्रता को प्राप्त कर 
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तत्वज्ञान का भभ्यात्त करो, स्वाधीन स्वरूप का * परिचय करो, खतंत्र 
पाये को प्राप्त करने. वाले शुद्धनय के द्वारा निमल खमाव की 
श्रद्या करो | 


नव॒तलोों के विकल्प से झात्मा का यथाथे घमेदस्यरूप नहीं समझा 
जासकता किन्तु यदि उस नवप्रकार के भेदरूप में नहीं हूँ इस्त- 
प्रकार विकल्प भोर विचोर का भेद छोड़वर ऐसी श्रद्धा करे कि में त्रिकाल 
पूरी हैँ तो भरात्मा का माव समझ में जाप्तकता है । यदि भाज्मा 
का प्रष्चा सुख चाहिये है तो यथाथंता को जानकर उम्रकी श्रद्धा करो। 
पुण्य-पाप के भाव घम की शोर के. विकारी माव है, अमूतार्थ है, 
आत्मा में टिकनेवाले नहीं है इसलिये वे गाता का खमाव नहीं है। 
इसप्रकार नवतत्वों के विकल्प में अठक जाने वाले अनेक भेदों से भ्रात्मा 
को प्रथक्न मानकर एकरूप निर्विकल्प परमाथे भाव से अलग चुन लेना 
सो सम्यक्दशन है। शुद्ध नयाश्रत भाता के एकल का, निरोेक्ष 
निमेलता का निश्चय करना चाहिये कि मैं खमाव से पूरे हूँ, एकाकार 
निर्मल ज्ञायक खमाव में निश्चल हूँ, नवतत्नों के विकल्प से रहित हूँ; 
इसप्रकार शुद्धनय से स्थापित भ्रात्मा को घनुभूति जो कि आत्म ख्याति 
है सम्पकृदशन है, इसकी प्राप्ति होती है। 


ऐसी श्रद्धा के बिना कि में भक्रिय भ्रपग पूरी है; भव रहितता 
का प्रनुभव नहीं होता और अतीन्द्रिय स्वानुभव के बिना 'स्वमाव के 
गुण की नि्मलता प्रगठ नहीं होती । देखनेवाला भोर जाननेवाला खबे 
और अपने को ही नहीं जाने, ओर बाह्य में जो शरीर, मन, वाणी की 
प्रवृत्ति दिखाई देती है उसे माने, एवं उप्तसे भागे जाशये तो परापभाव 
को दूर कर के दया, अतादि के शुभभाव करे भोर ठस्ती में सम्पूर्ण 
धर्म मान बैठे तो उसे ययाये कहँ से प्राप्त होगा ! 


झपने को मत के शुभाशुभ बविकहप से नवततों से मित्र एकरूप 
जशञायक हुवभाव से न देखें और यदि कोई बाहर की प्रइृत्ति बताये- 
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पुंय की वात करें कि कन्दमूल का व्याग कर ढोंगे तो घममे होगा, तो 
उस्ते जल्दी स्रीकार करले; किन्तु यह प्रमझे कि पुण्य-पाप से मिन्न 
मेरा भात्मा क्या है; तो इससे यवाथे घममे कैसे प्राप्त होगा ! जानने” 
बाला तो स्य है किन्तु दूसरे को जानता है प्रौर भपने को भूल जाता 
है | यहूँ। कन्दमूल के खाने या न खाने की बात ही नहीं है कितु 
बात तो यह है कि पापमाव को ' छोड़ने के लिये शुभभाव अवश्य 
करना चाहिये, लेकिन यह ध्यान रहे कि उप्तसे धरम नहीं होता । 


ज्ञिप्त से तर जाते हैं वह तीये कहलाता है, उप्तका जो उपाय 
ठपर कहा है उप्तके झृतिरिक्त दूसरा कोई उयाय त्रिकाल में भी नहीं 
होप्तकता | भ्रखड के लक्ष से नबतत्वों के शुभ राग का जो खढ होता 
है वह ग्ादरणीय नहीं है, स्वभाव नहीं है; यह जानना सो भी व्यवहार 
है। उप्तका भाश्रय छोड़कर, भेद का लक्ष गोण करके, उसके भभाव 
रूप निर्विकल्य निश्चय दृष्टि से श्तरग में एकाग्र होकर, उप्त प्रतुभव 
सहित पूरी खरूप की श्रद्दा होने पर प्रम्यक्दशन होता है। उसे यथाये 
पतीति होती है कि मुझे! परमात्मा के दशन हो गये प्र्थात्‌ पूणे निश्चय 
साध्य, सिद्ध परमात्म खरूप का यथाये लक्ष प्राप्त होगया | प्रम्यकुदशन 
नहीं परमाक्षा का दर्शन है | 


प्रश्न---क्या घात्मा के पाक्षातकार में तेज (प्रकाश ) दिखाई 
देता है * 

उत्त,--नहीं, क्योंकि भात्मा तो भरूपी है, प्रदा ज्ञानानदसवरूप 
है और प्रकाश परमाणु दै-पुदूगल की पर्याय है, रूपी है। भरूपी 
भात्मा में रूपी रजकण नहीं हो सकते | 


सेज्ञ के न्यायानुप्तार विरोध रहित यथार्थ बत्तु का भात्मा में निशय 
होता है, भर्थात्‌ जैसा स्वाधीन पूणे स्वभाव है उप्तके घोषित होने का 
सतोष होता है कि भह्दो ! मैं ऐसा हूँ, में सम्पूण ज्ञानानद का 
पृथक्क॒ पिंड' हूँ। प्रत्येक भात्मा इ्रीप्रकार परिपूर है। उपकी, एकाग्रता में 
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निराकुल स्वभाव की 'जो पनुपम शाति प्राप्त होती वह पहज है। यदि 
भीतर से पूरे स्वभाव का निःशक्र विश्वाप्ष प्राप्त हो तो ख्भाव सम्पूर्ण 
खचाखच भरा ही हुआ है, उसमें से निमभल स्थिरता और प्ानद प्राप्त 
होता है। निमित्त के विकत्प से भानंद प्राप्त नहीं होता । यथाथे तत्वज्ञान 
का अभ्यास होने के बाद अखण्ड स्थभाव के लक्ष से जो निमल पर्याय 
प्रगट होती है वह सामान्य स्वभाव में मिल जाती है; स्रम्यकृदशन की 
ऐसी परम भ्रदूमुत महिमा है। 

इसप्रकार शुद्धनय से प्ात्म सन्मुख होकर नवतरलों का विचार 
करने पर एवं भ्रखण्ड स्थमाव की ओर एक्राग्र दृष्टि होने पर प्रम्यक्दर्शन- 
होता है। ऐसा द्वोनेमें यथाथे नवतर्लों का ज्ञान निमित्त होता है इस- 
लिये यह नियम कहा है। किन्तु यदि अन्तरग अनुभव से निश्चय 
श्रद्धा न करे तो उसे वह निर्मित नहीं होता । जितने बीतराग के द्वारा. 
कहे गये यथाथें नवतत्रों को ही नहीं जाना उसकी तो यहेँ। बात 
ही नहीं है | 

सम्यफूदशेन भात्मा के अनन्त गुर्णो में से श्रद्मा नामक ग्रुण की 
निमेल पर्याय है | यदि श्रद्धा ज्ञान और चारित्र गुण को मुख्य करके 
कहा जाये तो वह गुण अनादि अनन्त है। जब उसकी, शुद्ध अवस्था 
झप्रगट होती है तब विकारी भशुद्ध भ्रवत्था प्रगठ होती है | उप्त भशुद्ध 
प्रवस्था को मिध्यादशन, मिध्याज्ञान भोर मिध्याचारित्र कहते हैं। स्वभाव 
के लक्ष से यथाये श्रद्धा की निमल अवस्था उत्पन्न होने पर भशुद्ध 
अवस्था बदलकर शुद्ध होजाती है, जिसे प्रम्यकृदशन कहते हैं। प्तम्यकू- 
दशैन के होने पर तत्काल ही चात्ि्र में पूर्ण स्थिरता-बीतरागता नहीं 
होजाती । ह ह 

जैसे आम में उप्तकी खट्टी पर्याय के प्तमय ही खट्टाई को -नाश 
करने वाला मीठा, स्वाद शक्तिरूप से भरा हुमा न हो तो खड्ेपन 
का अभाव होकर मीठापन प्रगठ नहीं होसकेगा । वस्तु में जो शाक्ति 
ही न हो वह उत्पन्त नहीं हो प्कती । जो यह मानता है कि आम 
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में मिठात्त नवीन ही प्रगठ हुई है उत्तकी दृष्टि स्थूल है । पुद्ल में रस 
गुण अनादि झनंत है, उस गुण की अवस्था बदलतीः रहती है, इसलिये 
जिप्त समय रस गुण कौ खट्टी अवस्था प्रगट होती है, 'उसी समय ठद्त 
खट्टी अवस्था को बदलने की ओर उप्तमें मीठी अवस्था के होने की शक्ति 
( योग्यता ) सुबखमावी गुण में प्रतितमय मरी हुईं है | यह ऐिद्दान्त 
सर्व प्रचलित है कि/-- 


४ ताउसतों विध्यते भावों, नाआः्भावों विद्या सतः ” 
अर्थात-जो नहीं है वह नया उत्पन्न नहीं हो सकता और जो है 
उप्तका सर्वथा नाश नहीं हो सकता । प्रत्येक वस्तु ओर गुण एक रूप 
मुँबर त्रिकाल स्थायी रहता है, मात्र उसकी पर्याय बदलती रहती है ।' 
खड़ी मीठी पर्याय की शक्ति रूप रप्त गुण पुद्ठल दूवूय में त्रिकाल मरा 
हम है। उप्तकी शक्ति के बल से खट्टी पर्याय का नाश ओर मीठी पर्याय 
की उत्पत्ति होती है, वह रफ़्युय की श्रुवता के कारण होती है. भोर 
वह गुण द्वव्याश्रित है । इसीग्रकार झात्मा में उस्त का शांत अविकारी 
स्वभाव अनतगुण से त्रिकाल एक रूप है | उसमें घानन्द गुण की दो 
अवस्थामें हैं (१) विकारी, (२) अविकारी | यदि परवस्तु के सम्बन्ध के। 
बिना वस्तु एक स्वभाव! से रहे तो विकारीःन हो । विकार पर से नहीं 
होता किन्तु अपनी योग्यता से (जैसे भाव करने से) पर्याय में क्षणिक 
विकार होता है । निमित्त सयोगरूप पखस्तु है । प्रत्येक वत्तु स्वतत्र 
है ओर झपने आधार से स्थिर रहकर अपनी अवस्था खतः बदलती है ॥ 
श्राक्मा ज्ञाता है | वह अपने निविकार अखड एकरूप ज्ञायक 
स्वभाव को न देखकर, शभ्रपने खवरूप को मूलकर पर वस्तु पर लक्ष 
करता है; भौर वह निमित्ताधीन होकर बतेमान विपरीत पुरुंषा्थ से-में 
रागी हूँ, देषी हूँ, पर का कर्ता हूँ इसप्रकार विपरीत मान्यतानुस्तार क्रोष, 
मान, माया, लोभ की विकारी इंचि करता है । वह पुण्य-्पाप की 
विकार-छृत्ति मेरी है भोर में विकारी हूँ इसप्रकार मानना सो मिथ्याद्धाप्टि 
का विषय है ! ले 


हु 
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मैं एकरूप ज्ञानानद स्वभावी निर्विकार त्रिकाल श्रुव हूँ, ऐसी दृष्टि 
अविकारीसभाव को देखती हैं। पुण्य पाप की क्णिक बृत्ति निर्मित्ताधीन 
नई होती है जो कि वर्तमान में पुरुषाथे की अशक्ति से होती है, कोई 
बलात्‌ नहीं कराता | उप्त क्षणिक रागहेय विकल्प जितना ही मैं नहीं 
हूँ, में तो तकालिक अखणड ज्ञायकस्वभाव से एकरूप रहने वाला हूँ, 
ठसके लक्ष से विकार का नाश करके प्रुव एकाकार स्थिर बना रहे 
उस अखंणड दृष्टि का विषय सम्पूण आत्मा वर्तमान में भी पूर्ण है, उसे 
जक्ष में लेना तो सम्यकूदर्शन है। 


घरुव पतामथ्ये के बल से वर्तमान विकारी झवस्था* का क्रमशः नाश 
ओर भ्रविकारी झानन्दरूप से निमल भवस्था की उत्पत्ति होती है। बाहर 
से गुण अथवा उम्की पर्याय नहीं झ्राती | पाप से बचने के लिये 
शुभभाव होता है किन्तु वह स्वभाव के लिये सहायक नहीं है | बतमान 
अपूर अवस्था का अभाव व्यवहार में पूर्ण निर्मल अवस्था का कारण 
है। परमार्थ से आत्मा दृव्य अखण्डवस्तु है, वही विकारी और _झपूर्य 
अवस्था का नाश करने वाला ओर पूरी निर्मल अवस्था को प्रगठ करने 
बाला निश्चय कारण है। ह 


विकार क्षणिक है, वह भविकारी अखण्ड नित्यस्वभाव का पिरोधी है 
ऐसा जाने तो अपने स्वभाव को विकार का नाशक मान सकता है। 
विकार का निमित्त कारण ( सयोगी वस्तु ) अजीब-जड़ पदार्थ है; ऐसे 
जीव और अजीब दोनों खतत्र पदार्थों की वतैमान विकार अवस्था में 
निमित्त-मैमित्तिक व्यवहार के सबंध से नो अथवा सात + भेद होते है। 
एक अखणडजमाव में पर की अपेक्षा के विना वो प्रकार के विकल्प 
समवित नहीं होते। निमित्ताधीन किये जाने वाले सम्रत्त भाव शुभ 
अथवा अशुभ विकल्प है। मवतत्व के विकल्प को भगवान ने राग कहा 





* यदि पु, पाप को झ्ाक्षव से अलग माना जाय तो नव भेद होते ४ 
भोर यदि पुष्य पाय को झाक्तव के अन्तगत माना जाय तो सात भेद होते हैं। 
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है, उप्तमें जीव न लगे और पूणे एकरूप स्वभाष की श्रद्धा को तो नव- 
तत्व के व्यवहार को निमित्त कह्ठा जाता है। 


प्रश्न,--नवतत्ों के शुभभाव की प्तहायता तो लेनी ही होगी * 
व्रत प्यम भादि की शुभ प्रवृत्ति के बिना भागे कैसे बढा जासकता हैं! 


उत्त३--प्म्यकदशन के हुऐ बिना बत, तप सयमादि यथा नहीं 
होपकते | शुभराग विकार है, उत्तकी सहायता से झागे नहीं बढ़ा 
जाप्तकता किन्तु परमार को रुचि में बीच में शुभराग भाये बिना नहीं 
रहता। मैं त्रिकल्य से भिन्न त्रिकाल अखणड अविकारी हूँ, ऐसी श्रद्धा के 
बल से जब विकर्ंप का अभाव करता दे तत्र निश्ल पर्याय प्रगट होती 
है भोर नवतत्व के जो विचार थे उन्हें निमित्त के रूप में प्रारोपित॑ 
किया जाता है, किन्तु यदि अखण्ड की श्रद्धा न करे तो निमित्त नहीं 
कहलाता । नवतत्वों के शुभ विकल्प से लाम होगा झम्तप्रका मानना 
सो व्यवहारनयाभास है। 


निप्तकी दृष्टि निमित्त पर है वह शुभराग के भासव थी भावना 
भाता है कि यह ब्रत, तप इत्यादि करना तो होंगे ही * किन्तु वे तो 
अशुभ को दूर करने के लिये शुद्ध दृष्टि के बल में भानाता है। जिसकी 
स्वभाव पर दृष्टि नहीं है उस्तका निमित्त पर भार होता है, झौर' इस- 
लिये यह मानता है कि पर्याय से नात्ति से भनित्य से पुरुषा्थ होता 
होगा। जिम्रकी पर्याय पर ही दृष्टि है वह मिथ्याद्वष्टि है। यधपि पर्याय 
पर ही दृष्टि रखना सो तिथ्याद्ृष्टि है, उत्ते राग सूकरम होता है किन्तु 
राग की प़म्पूणे भ्रभाव कदापि नहीं होता । प्रखण्ड स्वभाव 'की श्रद्धा 
के बल से ही राग का अभाव होसकता है। जो लोग इस बात को 
नहीं प्मेकते वे हमारा व्यवहार! इस्प्रकार कहकर उनके द्वारा माने गये 
व्यवहार को दह्वी पकड रखते हैं। ' 

आत्मा की अपूर्व बात, भीतर ज्ञान की प्मक से ही जमती है, इस- 
लिये यह बात ही छोड़ दो कि , हमारी समझ में, नहीं भासकतीा! + 
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यदि श्रात्मा का खख्प आत्मा की हो पक, में न भाये तो फिर उसे 
कौन समकझेगा ? यह बेचारे शरीर और इन्द्रियादिक तो कुछ जानते 
नहीं है। धरवज्ञ वीतराग ने जो कुछ कहा है वह सब जीव के द्वारा हो- 
सकता है, यह ज्ञान में जानकर ही कहा है । सर्वेज्ञ वह बात ही नहीं 
कहते जो नहीं होपकती । सभी भात्मा परमात्मा के, समान. पूर्ण हैं, 
ऐसे सतत्र खमाव की पूर्ण शाक्ति को प्ममकर' भगवान की वाणी निकली 
है। ज्ञिते अपने भीतर अतुकूल नहीं पडता वे ऐसी धारणा की भ्राड़ू 
करके कि-हमारी समझ में नहीं आसकता/ वस्तु का ययाथे स्वरूप 
नहीं सम्कता चाहते | इसे समकता कठिन -है अयत्रा यह बात समझ 
में नहीं आसकती इस्प्रकार की मान्यता ही, सश्चे हितरूम खमाव 
को रोके हुए है । । 

पहले नवतत्व के विचार ओर सच्चे ज्ञान के बिना खमाव प्रगठ 
नहीं, होता और यदि नव्रतत्न के विकत्परूप 'विचार में लंग जाये तो 
उस शुभराग से भी भात्मा को लाभ प्राप्त नहीं होता | नवतत्व का 
विचार पहले भाता अवश्य है, उत्तके! बिना परमार में सीधा “नहीं जा- 
सकता और. उप्ससे भी नहीं जासकता । जैसे झागन में झाये बिना 
घर में नही जासकते शोर आगन को साथ. में लेकर भी घर में नहीं 
जासुकते, किन्तु यदि आगन में पहुँचने के बाद उत्तका आश्रय छोडकर 
अकेला घर में जाय तो ही जाम्रऊता है, इसीप्रफार ,प्च्चे नवतत्वों को 
यथावत्‌ न जाने और यह माने कि प्मझे बिना उपादान से आत्मा का 
विकास होजायेगा तो ऐसा कढापि नहीं. बन सकता । उप्नादान का 
ज्ञान विकल्प के द्वारा होसकता है। यदि उसे, जैसा का तैत्ा न जाने: 
तो भूल होती है। 

यदि कोई मात्र आत्मा को ही माने औोर भात्मा में न अव्रस्था को 
माने, न विकल्प को माने, न पुण्य-पाप को, माने और, नवतत्ों का 
व्यवहार भी न माने तो उसे त्रिकाल में मी परमार्थ की सच्ची श्रद्धा 
नहीं, होसकती |, भौर यदि कोई नवतत्नों को यथार्थ तो माने किन्तु घाथ 
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ही यह भी माने कि उसके शुभभाव से गुण प्रगठ होगा तो मी वह 
अप्तत्‌ ही है। में पररूप नहीं हूँ, ज्णिक विकाररूप नहीं हूँ, पखवस्तु 
सुमे हानि-लाम नहीं पहुँचा प्रकती तथा मैं पर का कुछ नहीं कर 
सकता, में घनत गुणों से परिपूर्ण ज्ञायकत्वरूप हूँ, इसग्रकार यदि 
यथाथे खमाव को जाने तो सत्र समाधान होजाये | खतत्ररूप से त्रिकाल 
एकरूप स्थायी थ्रात्मा झनेत है और परमाणु भी श्रनन्त हैं। पर्याय में 
विकार होता है वह क्षरणिक अवस्था पर-निमित्ताधीन जीव में होती 
है और जीव उसका भज्ञानमाव से कर्ता है। अनन्त जीव ख्तप्ररूप 
से ( एक-एक ) पूण हैं। पसार्थ से प्रत्येक्ष आत्मा की शक्ति प्रतिसमय 
चूण पिद्ध परमात्मा के समान है। परलद्य से होने वाले विकारीभाव 
वर्तमान एक ही समय की अत्रस्था तक होते हैं किम्तु प्रवाहरूप से 
अनादिकाल से भपनी वर्तमान भूल ओर पुरुषार्थ क्री भरशक्ति से होते 
हैं, उत्त ज्णिक विकार को दूर करने वाला अविकारी नित्य हूँ, इसप्रकार 
अखण्ड स्वभाव के बल से मूल झोर मलिन भ्रवस्था का नाश करके, 
स्वाश्रय के बल से स्थिरता बढ़कर क्रमशः निमलता के होने पर भ्रत 
में क्षम्पूण निभल प्रत्रस्था प्रगट होसकती है । इसमें अनेक न्यायों का 
सम्राविश होगया है और नवतत्वों का सार आगया है! 

भनादिकाल से स्वच्छन्द कल्पना के द्वारा पप्तत्‌ को सतू मान 
रखा है। परमार की यथार्थ श्रद्धा करने में नवतत्व भोर प्तच्चे देव, 
गुरु, शास्र की परख होनी चाहिये भोर सच्चा उपदेश देने वाले सत्त 
निधित्त की उपस्थिति में एकबार सक्तात्‌ उपदेश छुनना चाहिये, किन्तु 
उस निमित्त से गुण-लाम नहीं होगा। ऐसी प्राधीनता नहीं है कि गुरु- 
प्राप्ति के लिये प्रतीज्ञा करनी पंडे | पात्रता होने पर गुरु का निमित्त 
उम्तके कारण से उपस्थित होता ही है। 

सत्‌ को समझने के लिये स्वय पात्र होकर उस्तका मंल्लीमाति श्रवण- 
मनन करना चाहिये; कहीं निमित्त नहीं समता देगा। स्य पात्र होकर 
सममे तो प्त्‌ का उपदेश और उपदेशक ज्ञानी पुरुष उपस्थित द्ोता 
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है। किन्तु ख़ये अपने में ललक्ष्य से स्थिर होकर सत्‌ की श्रद्धा करे 
तभी उप्तमें सफल निमित्त का भारोप होता है। यदि कोई न फ्ममे तो 
वह नहीं पम्रफा 'सक्षता इसलिये उसे वह निमित्त भी नहीं कहा 
जाप्तकता । । 

आत्मा की वात अनादिकालीन अनम्यात्त के कारण' सूद्म मालृम 
होती है किन्तु वह खवमाव की बात है। भात्मा के श्रद्धा, ज्ञान भोर 
चारिि भरूपी एवं सूक्ष्म है; तथापि ठंप्त सूक्मभाव को जानने वाला 
नित्य भरूपी सूक्तखभावी और पनन्‍्त शक्तिरूप है। यदि कोई यह माने 
कि ऐसी सूछम बात हमारी सम में नहीं भासकती तो उसका उत्तर 
यह है कि तू खवय ही अरूपी सूक्षम है, तब स्वय निज को क्यों नहीं 
जानता * दुनियादारी के सूक्ष्म दाव-पेचों को बराबर प्मझ लेता है, 
तब फिर अपने इस खभात्र को क्‍यों नहीं समझता £ 

व्यवहार से पाप को छोड़कर पुण्य करने को कहा जाता है किन्तु 
परमार्थ से दोनो को छोडने योग्य पहले से ही माने तो पवित्र अविकारी 
खभाव का ग्रेम होतकता है, किन्तु यदि राग के द्वारा भविकारी गुण 
का प्रगट होना माने तो वह मिथ्यादृष्टि ही रहेगा | यदि भीतर पूर्ण 
स्वभावरूप शक्ति न हो तो वह. कहीं से भा नहीं सकती | जो यह 
मानता है कि अपने गुण दूसरे की पहायता से ग्रंगठ होते हे तो वह 
अपने को भक्रमंण्य मानता है, उस्ते अविकारी ग्रण की खबर ही नहीं 
है । वर्तमान विक्रारी भ्रवस्था के समय भी प्रतित्मय चनेतयुण की प्रपार 
शक्ति भाक्मा में है, उसे शुद्नय से जानकर एकरूप नित्यस्थभाव की 
प्रतीति करे तो उप्तके बल से निमलता का भश प्रगठ होकर पूरी नि्ल 
संपूण स्वभाव की प्रतीति होती है। पवस्थामेद को देखने से भर्धात्‌ 
व्यवहारनय का आश्रय लेने से राग की उत्पत्ति होती है, उप्तते भविकारी 
प्रुवखभाव की प्रतीति नहीं होती । 

मुझे! यथार्थ प्रम्यकृदशन होगया है यह घुद्दट विश्वास होने पर 
भव की शका रह ही नहीं सकती | सर्वज्ञ भगवान का स्वभाव और 
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तेरा खमाव एक ही प्रकार का है। ख़भाव भव का कारण नहीं है। 
भव का कारण तो पराश्रयरूप राग को अपना मानना है, वह जब नया 
किया ,जाता है तभी होता है। स्वभाव में परभाव का कल त्रिकाल 
में भी नहीं होत।। जिसे निःशंक सखमाव की ग्रतीति होगई दे वह 
पूरी पवित्र खमाव को जानता है। वह एकरूप धुववभाव में ससार- 
मोक्ष के पयापमभे८ को नहीं जानता। उसे खमाव का ही सनन्‍्तोष है। 
किन्तु जिसे खमाव की भोर का वन्ल नहीं है ओर पन्तरग स्रभाव की 
इष्टि नहीं है उसे दूसरे की प्रीति है भोर इसलिये उसे भव की शका 
बनी रहती है। जहँँ। विरोधी भाव की प्रीति होती है. वहाँ भविदोधी 
स्वभाव की एकाग्रतारूप ग्रीति नहीं होम्नकती । पर्याय के भेद से नहीं 
तरा जास्रकता। 

शुद्दनय से नवतत्व को जानने से भ्रात्मा की भनुभूति होती है, इप 
हेतु से यह नियम कहा है। जहाँ विकारी होने योग्य शोर विकार करने 
बाला दोनों पुण्य हैं, तथा दोनों पाप हैं, वहों विकारी हाने योग्य और 
विकार करने वाले जीव-आअजीव दोनों में दो भ्रपेक्षायें व्यवहार से है। जैसे 
सोने में परधातु के निमित्त से धशुद्धता कह्टी जाती है उसीग्रकार यदि 
अशुद्ध प्रवस्था से भेदरूप होने की योग्यता न दो ता पर का आरोप 
नहीं होतकता । जीव को वतेमान पभवस्था में पर-निमित्त से विकारी 
होने की ओर कमे को निमित्तमूत होने की-दोनों की स्वतत्र योग्यता है । 


कमे सूच्रम परमाणु है उप्तमें दोशप्रकार से' निमित्त-नैमित्तिकरूप होने 
की पवस्था है । ज्ञीवः को विकारीमाव करने में निमित्तकारण भीतर 
का द्रव्यकम है, ओर शरीर भादि नोकम वाह्य कारण हैं। ख्य विकारी 
भाव करे तो 'सयोग में निमित्तकारण का 'झारोप द्वोता है, यदि भविकारी 
भाव से स्रथ स्थिर रहे तो कम को अमावरूप से निमित कहा जाता 
है | ज्ञो निमित की श्रपेज्ञा के विना भक्तेला स्थिर रहता है उसे खमाव 
कहते हैं । कमे के प्रयोगाधीन विकारी द्वोने योग्य अवस्था जीव में न 
हो तो निकाल' में भी विकार नहीं होपकता | किन्तु विकारीपन स्वभाव नहीं 
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है। बिकारी होने की योग्यता क्णिक अवस्था है इसलिये बदली जासकती 
है और खमाव अब एकरूप ही स्थिर रहता है । 

जबतक जीव विकारनाशक खबगाव की प्रतीति नहीं करता तबतक 
विकार का कतृत्व है। जिसे पुण्य मीठा लगता है उस अज्ञानी जीव मे 
पुराने कम के निमित्त से विक्रारी होने की और जो कारूप होने की 
तैयारी वाले रजकण है उन्हें कर्मेझूप होने में निमित्तरूप सिद्ध होने की 
योग्यता उसी जीव में है। इसप्रकार जीव की एक ही विकारी अधस्था 
में दो अपेज्ञाये आती है | (१) विकारीरूप होने वाली ओर (२) 
विकार करने वाली । 

जगत में अनन्त रजकरण विद्यमान है वें सत्र आत्मा के विकाररूप 
होने में निमित्त नहीं होते। किन्तु जो रजकण पहले कमेरूप बंध चुके 
है उन पुराने कमों का सयोग, जब जीव के शुभाशुभ भाव होते है , 
तब निमित्तरूप कहलाता है, ओर जीव के वर्तमान राग-द्वेष का निर्मित्त 
आप्त करके ही जिस परमाणु में वन्धरूप होने की योग्यता होती है वह 
नवीन -कमरूप में बँंधता है। 

जीव के विकार करते समय मोहकर्म के परमाणुओं की उदयरूप 
प्रगट अवस्था निमित्त है, उम्के संगोंग के बिना विकारी शवस्था नहीं 
होती किन्तु वह निमित्त विकार नहीं कराता | यदि निमित्त विकार कराता 
'हो तो न तो खग पृथक स्वतत्र कहला सकता है ओर न राग को ही 
दूर कर प्तकता है। दोनों स्वतंत्र वस्तु है। झात्मा में कम॑ की नास्ति है, 
जो झपने में नहीं है वह अपनी हानि नहीं कर सकता | खय खलकय 
से विकार नहीं किया जाम्तकता किन्तु विकार मे निमित्तरूप दूसरी वस्तु 
की उपस्थिति होती है। किसी की अवस्था किसी के कारण नहीं होती। 
जहाँ। जीव के विकारी भाव करने की वर्तमान योग्यता होती है वहँ। 
निमित्तरूप से होने वाला कर्म विद्यमान ही होता है। 

जो रजकण वतेमान में लफडीरूप होने से पानी के ऊपर तैरने 
की शक्ति रखते है उन्हीं रजकणों का पिड जब्र लोहे की अवस्थारूप 


२२] समयसार प्रवचन दूसरा भाग 


में होता है तव वह पानी में तनिक मी नहीं तैर सकता । इसीग्रक[र 
पुद्नल में जिम समय जीव को विकार में निमित्त होने की भर बधने की 
योग्यता हुईं तब श्रन्य अवस्था को बदलकर वह कर्मरूप भवस्था में 
होता है, उम्ररूप होने की शक्ति उम्तमें थी सो प्रगट होजाती है, उसमें 
जीव की विकारी भ्रव॒त्था निमित्त है |, 


जव सूर्य का उदय होता है तव जो सूर्यविकासी कमल द्वोते हैं 
वे ही खिलते हैं ऐसी उनकी योग्यता है, इसीग्रकार जीव के शुभाशुस 
भाव का निमित्त पाकर जड़-परमाणु स्वये कमरूप अवस्था धारण करते 
हैं, परमाण॒झों में अनन्तप्रकार की श्रवस्थाओं के रूप में होने की शक्ति 
स्वाश्रित है, क्योंकि वह मी भनादि-अनत पत्‌ वस्तु है, उप्तमें प्रनत 
प्रकार की शक्तियँ। स्वतत्ररूप से विधमान हैं । 


सप्तारी अवस्था में रहने वाले झात्मा के प्ताथ स्थूल देह के भतिरिक 
भीतर सूकरम धूल का (झाठ कर्मों का) बना हुझा एक सूह्म शरीर है 
वह कार्माण शरीर कहलाता है । कार्माण शरीर को द्रव्यकाो भी कहते 
हैं। जैसे दाल, भात, साग, रोटी इत्यादि के रजकण रक्त, मौस हत्यादि 
अवस्थारूप में अपनी ख्वतत्र शक्ति से परिणामित होते हैं उसीग्रकार 
सूहम कर्रूप होने की योग्यता जड़-रजकर्ों में थी जोकि भपनी 
शक्ति से कमेरूप परिणमित होती है । जीव जड़ की कोई भी श्रव॒त्था , 
नहीं कर सकता । 


जीव में पुण्य-पाप के विकारी भाव करने की योग्यता है किन्तु 
उसके ख्भाव में वह विकार नहीं है, यदि स्रभाव में भशुद्धता हो तो 
चह कमी दूर नहीं द्ोप्कती | जत्र जीव बाह्मद्ृष्टि से अच्छा-चुरा मान- 
कर पर में भ्रठक जाता है तभी विकार होता है, वह प्रतिस्मय नया 
होता रहता है। दया, हिंसा प्ादि प्नेकप्रकार से पुण्य-पाप के विकारी 
भाव उत्न्न होते हैं, वे भाव स्वाधीन स्वभावरूप नहीं हैं, उन्त विकरारी 
भावों का नाश करने के बाद भी सिद्ध परमात्मा में प्रतिसमय निर्विकारी 
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भ्रवस्था का परिणमन रहता है, भनतभानद की भनुभवरूप भवस्था 
ग्रतितमय बदलती रहती है । । | 


भज्ञान ओर राग-द्वेष विकारी अवस्था को जीव की योग्यता कहा 
है क्योंकि वह जीव में होती है। ऐसा नहीं होता कि कोई अन्य वस्तु 
आत्मा से भूल कराये श्रथवा उसके भावों को बिगाड़े, क्योंकि आत्मा 
में जड़-कनी का ओर प्तमस्त परपदार्थों का अमाव है । प्रत्येक आत्मा सदा 
अपनेपन से है, भोर पररूप से अर्थात्‌ किसी अन्य भात्मा के रूप 
से प्रथवा जड करमरूप से या शरीरादि फररूप से या पर के काये- 
कारणरूप से त्रिकाल में भी नहीं है। तुझे पख॒स्तु से कोई हानि- 
लाभ नहीं होता क्योंकि तुकमें उप्तका सबेथा भ्रमाव है | जहाँ। गुण होता 
हैं वहँ। उस्तसे विपरीतरूप वाला दोष होम्कता है. और म्रुव एकरूप 
गुण की शक्ति के भाधार से दोष को बदलकर गुण भी वहीं होत्तकता 
है; इसलिये तुमे हानि पहुँचाने वाला भाव भी तेरा ही है भोर उस 
विरोधी को दूर करने वाला भी तेरा ही स्वभाव है। जिससमय भविकारी 
भवस्था तुममें तेरे ग्राधीन होती है उसी समय कम की अवस्था उप्के 
कारण बदलकर अम्यरूप होजाती है, उसमें तू नास्तिरूप से निमित्त 
होता है। इस्प्रकार तेरा निमित्त प्राप्त करने की उसमें योग्यता थी 
इश्नलिए उसकी नेमित्तिक निज्रारूप अवस्था हुई । 

परमाणु में कमेरूप विकारी अवस्था होने की योग्यता है और जीव 
में जो विकारीभाव होता है उप्तमें उस कमे का निमित्त बन जाने की 
योग्यता है। जडकमे में ओर जीव में भी निमित्त-मैमित्तिक भाव है,, 
इसप्रकार व्यवहार से जीव-अजीब में निमित्त-उपादान का ( परस्पर 
निमित्त-नेमितिकरूप होने का) सम्बन्ध है। 

इसप्रकार नवतत्व के विचार रागवान है, इस गाथा में यह बात 
उठाई है; उसमें एक-एक तत्व में दो-दो प्रकार से कथन किया है। 
यदि बाहर की चिंता को भूलकर एकाम्रतापूर्वक ध्यान दे तो यह सब 
समम में भाषकता है | 
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जो सस्कारी जीत्र हैं उन्हें बारह गायाओं में ही यथा4 रूप 
सम्क में झासकता है; ऐसा सक्षेप में सारभूत कपन किया गया है 
तेरहबीं गाथा में नवतत्रों को विस्तासूर्तक समझाया गया है। वाणी से 
या शुभविकत्प से प्मम्ता जाता है यह व्यवहरकथन है, में पर- 
निमित्त से सममा हैँ इसप्रफार यदि बास्तव में मानले तो मिव्याल्र है। 
जीव और श्रजीव दोनों बत्रिफाल मिन्न है, एक पदाये में पर-निमित्त की 
झपेज्षा से भेद होता है| पर-निमित्त के बिना मात्र तत्व में विकार 
या भेद सभत्र नहीं है। 

श्रात्मा में वर्तमान भवस्था में जो भ्रपूरणता और दु ख है वह त्रिकाल- 
स्थायी आनन्द गुण की-सुख गुण की वर्तमान निमित्ताधीन विफारी 
अवस्था है। अन्तरग स्वभात्र मे दुख नहीं है, जो पराश्नित ब्रिकार है 
सो वरतमान एक-एक प्मय की भ्रवस्था तक ही सीमित है, उप्रके 
अतिरिक्त सपूरण श्रुव्वभाव वर्तमान में भी पूरे प्र्लगरद निर्मल है। जो 
वस्तु सत्‌ है वह नित्य स्वतत्र होती है, झविफारी होती है, भौर यदि 
उप्रकी बतेमान प्रगट श्वस्‍्या भी अविकारी ही हो तो प्राकुलता नहीं 
होतकती, कितु वरतमान भवस्था में झाकुलता है इसलिये हु ख है। एक- 
एक सम्रयमात्र की स्थिति से वर्तमान अवस्था में निमित्ताधीन माव करने 
से भाकुलता होती है । अपने स्वभाव की प्रतीति के कारण अनादिकाल 
से निराकुल शांति को छोड़कर जीव भाकुलता का दुःख भोग रहा है। 

विकार में पर-प्योग की निमित्तमात्र उपस्थिति है और भज्ञान- 
साव से निमित्ताथीन होने की योग्यता अपनी है। परान्मुख होने से जीव 
में विकारी अवस्था होती है । जहँ गुण ही नहीं होता वहूँ। उत्त ग्रुण 
की कोई अत्रस्था भी नहीं होती,। जैसे लकड़ी में प्वमा गुण” नहीं है 
इसलिये उप्तसे विपरीत अवस्था क्रोध भी उप्रमें नहीं है | जहाँ गुण हो 
सकता है वहीं उत्त गुण की विफारी भ्रथवा भविकारी अवस्था निज से 
हो सकती है, तथापि कमी भी गुण में दोष घुप्त नहीं जाते, | गुण तो 
सदा एकरूप निर्मल रहते है । जिसे ऐसे त्रिकालखभाव का ज्ञान 
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नहीं है वह अपने में अपने भ्रुव अविकारी स्वभाव का श्रस्तित्व नहीं 
देखता भौर॒इसीलिये वह त्रिकाल . एकरूप अखंड स्वभाव को नहीं 
मानता, प्रत्युत वतेमान निमित्ताधीच विकार की प्रवृत्ति को ही देखता है । 


| 


ब्रात्मा भ्रखड भक्रिय ज्ञानानदरूप से श्रुव है, उत्तका स्वभाव एक- 
रूप भक्रिय है, उसे त देखकर वर्तमान अवस्था के पुण्य-पाय की क्रिया 
के शुभाशुभ विकार को देखता है; किन्तु वह पुण्य पाप की छोणिक बृत्ति 
स्रभाव में नहीं है-लवभावाघोन भी नहीं है, वह क्णिक अवस्था निमित्ता- 
धौन है | उप्त विफारी अवस्था का नाश अपना ज्ञायक स्वभाव अविकरारी 
अरुव है; इसे जो नहीं मानता उसे सम्पकदशीन नहीं होसकता । ज्ञानी 
क्षणिक विकारी अवस्था पर सार नहीं देता, उप्तकी रुचि की प्रवलता 
तो मात्र भ्रविकारीपन पर होती है ओर वह उस्त स्वभाव के बल से 
स्थिर होने के कारण विकार का नाश करता है। प्रत्येक वेस्तु अपने 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप से है ओर पर-वस्तु के द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भावरूप से नहीं है। प्रत्येक आत्मा अपने द्रव्य, क्षेत्र काल भावरूप से 
है जोकि निम्नप्रकार है'-- 

द्रब्य--अपने अनन्त ग़ुण-पर्याय का अ्खणड पिणड | 

प्लेत्र:--अपना विस्ताररूप शआ्राकार ( असंख्य प्रदेशी ) 

काछ+--अपनी वतेमान द्वोने वाली प्रगट श्रवस्था | 

भाव:--अपने पनेत गुण अथवा जैकालिक शक्ति । 

इसप्रकार प्रत्येक वत्तु अपनेरूप से है, पररूप से नहीं है। किसी 
के गुंग अथवा अवस्था किसी दूँसरे द्रव्य के कारण अथवा कार्यरूप 
से नहीं है, सहायक नहीं है । यदि यंह माने कि पर-निमित्त से अपना 
कार्य होता है तो यह पर को भौर झाक्मा को एक ' मानना कहलायेगा 
जोकि एकान्तदश्रिप मिध्यांत्त है । शुभभाव से गरुणं-लाम होता है 
इत मान्यता 'का अर्थ यह है कि राग मेरी सहायता करता है भौर जो _ 
यह मानता है वह अपने पृथक गुर्णों को नहीं मानता, किन्तु रागरूप 
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विकार और पपने अविकारी खमाव को एक मानता है, और इसलिये 
वह भी एकान्तदृष्टिर्प मिथ्यात्र है । 


प्रत्येक वस्तु अकारण खतत्र है । पसचर्तु के साथ व्यवहार से भी 
कार्य-क्षारण सबंध नहीं है । प्रत्येक वस्तु की निमित्त-मैमित्तिक भावरूप 
अवस्था स्तन्नरूप से होती है | किसी का बनना विगड़ना किप्ती पर 
के श्राधीन नहीं है । जिसे द्वित करना हो उसे प्रत्येक वस्तु का ज्यों 
का त्यों भस्तित और स्वातत्य मानना द्ोगा | 

अल्पज्ञ को नवतत्लों का विचार करने में द्रव्यमन# निमित्त तो है 
किन्तु मीतर ज्ञान की विचार-क्रिया मन की पह्ायता से नहीं होती । 
भीतर गुण में उपादान की शक्ति है, वही शक्ति काये करती है । 
ज्ञान की जैसी तैयारी हो वहँँ सम्मुख वैसी ही भन्य जो वस्तु उपस्यित 
दो उसे निम्तितत कहते हैं जोकि व्यवहार है, किन्तु यह भानना कि 
निमित्त से काम होता है सो नयाभास है । निमित्त है अवश्य, उसे 
जानने का निषेध नहीं करते, किन्तु ऐस्ता मानने से वस्तु पराधीन पिद्ध 
होती है कि उससे काम होता है या उत्ती प्ह्यायता आवश्यक है । 
अपूर्र ज्ञान के कारण और राग के कारण क्रम होता है, उसमें मन 
का अवलम्बन निमित्त है | पचेन्द्रिय के विषय वर्ण, गध, रत, सरी, 
ओर शब्द हैं, उनकी भोर के कुकाव को छोड़कर जय भ्रात्मा नवतत् 
इत्यादि का विचार करता है तब उसमें विचार करना सो ज्ञान को 
क्रिया है, जड़-मन की नहीं । शुभाशुभ विकल्परूप राग का भति 
जीव में होता है, जड़ में नहीं । जड़-कर्म तो निमित दे । नवतल 
का विचार क्रमशः होता है, , मात्र स्रमावभाव से ज्ञान काये कर रहा 
हो तो क्रम नहीं होता | इन्द्रियों के विषय बन्द होजाने पर भी मन 
के योग से ज्ञान में मेद होजाते हैं, इससे पिद्ध हथा कि मन सिले 
वस्तु है । मन ज्ञान से मित्र वस्तु है यह बात ज्ञान से निश्चित हो 

# वच्तस्‍्यल के मध्य भाग में भाठ पद्लुडियों वाला विकमित कमल के भार 
रजकणों से निर्मित उन्यमन है ! 
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सकती है । नवतत्व का विचार पैचेन्द्रिय का विषय नहीं है, और चकेला 
ज्ञान मन के भ्रवल्म्बन के बिना काये करे तो एक के बाद दूसरे 
विचार का क्रम न हो, क्योंकि क्रम होता है इसलिये बीच में मन 
का भ्वल्मस्बन होता है | विचार में उसका श्रवल्म्बन होता है किन्तु 
ज्ञन उप्तके आधीन नहीं है, ज्ञान तो खतम्र है | 


में भात्मा है' इस विचार में ऐसा अर्थ निहित है कि थीं 
कहीं भी हूँ तो अवश्य” पहले भन्नानदशा में श्रपने भ्रस्तिवर को पर 
में मान रखा था और परवस्तु पर ल्क्ष करके विकारोन्मुख होरहा था, 
उत्त पर-विषय से हटने और स्वविषय में स्थिर होने के लिये पहले ऐसे 
नवतत्व का विचार करना होता है कि 'मै जीव हूँ, अजीव नहीं हूँ! मन 
का योग हुए बिना नवतत्व का विचार नहीं होसकता, किन्तु द्वव्य- 
मन विचार नहीं करता, विचार तो भावम्न से ही होता है । इस 
बात को. भल्योमाति समझना चाहिये । 


यहाँ पहले सम्यकदशीन के लिये चित्तशुद्धि के अआगन में झाने 
की बात चल रही है। पहले अज्ञानदशा मे (व्यवहार की भ्रशुद्धि में) 
जो दूसरे पर गुण-दोष का आरोप कर रहा था वहाँ से हटकर घपने 
आंगन में (व्यवहारशुद्धि में) आगया है, उसके बाद पूर्व धारणा 
बदल जाती है ओर वह यह समकने लगता है कि विश्व मे मेरे 
प्रतिरिक्त मुझे लाभ या हानि करने वाला कोई नहीं है। ऐसी मान्यता 
होने पर अनत पख॒स्तु में कतृत्व की भावना नहीं रहती, भोर इसलिये 
ती्र भ्राकुलता दूर होजाती है। 


व्यवहारशुद्धि की योग्यता में निम्नलिखित तीन प्रकार होते है।- 
(१) प्रप्तार की श्रोर का विचार बन्द करके, पचेन्द्रिय के वियष के तीम्र राग 
से हटकर, मनशुद्धि के द्वारा यधाथे नवतत्र की भूमिका में आजाना 
सो अपनी योग्यता है। (२) अपनी वर्तमान योग्यता ओर निमित्त की 
थोग्यता की उपस्थिति को स्वीकार किया कि पर्वस्तु मुझे भूल में नहीं 
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डालती, किन्तु जब में परलदय से व्रिकार काता हूँ तब मेरी ही 
योग्यता से भूल झोर विफार छ्णिक अवस्था में होता है, इस पाप 
के ,निमित से और विकल्प से किचित्‌ हटकर अपनी पवस्था 
के शुभव्यवहार में भागया, वह पुण्यमाव पूर्व का कोई करे नहीं 
कराता. यह निमित्त की भरशुद्धता है। (३) निमित्तरूप जो देव, गुरु, 
शात॒ हैं सो परस्तु हैं; मेरी योग्यता की तैयारी हो कि वहूँ। मच्चे 
देव-गुरु का निमेत्त अपने स्॒तत्र कारण से उपप्यित होता है। ती- 
रूप व्यवहार से दूसरे को मोक्षमागं बताते हुए परमाय की श्रद्धा के लिये 
पहले नवतत्व के भेद करना पड़ते दे, उस भेद से अभेढ गुण में नहीं 
पहुँचा जाता, किन्तु श्रपनी निज की तैयारी करके जब प्रखंड रुचि के 
बल से यथार्थ निर्मल अश का उत्पाद श्लोर विकार तथा भूल का नाश 
करता है तब श्रपने उन भावों के भलुंसार निम्तित को ( देव मुरु शाख 
अथवा नवतत्व के भेदों को ) उपचार से उपकारी कहा जाता है। 
यूदि खत. न प्मफे तो, घनन्तकालीन सप्तार सवधी प्रराश्नयरूप 
व्यवह्राभात्त ज्यों का त्यों बना रहेगा। 

प्रत्येक वस्तु की अवस्था निज से ही स्तत्रतया बदलती रहती है 
किसती की भ्रवस्था में कोई निम्ित्त कुछ नहीं कर सऊता, दोनों पदाथो 
को स्वतंत्र योग्यता को माने,तब व्यवहार-पुण्यपरिणामरूप नवतत्वों 
की शुद्धि के औगन में आया जाता है, शोर उप्त नवतले के विचार 
में से. मात्र अविकारी ख़भाव को मानना सो सम्यक्ुदर्शन है। निमित्त- 
नैमित्तिकता भ्रवस्था को लेकर व्यवहार से है, दव्य, द्रव्य का निममित्त 
व्यवहार से भी नहीं है। 
, पुराने कम की उपस्थिति का निमित्त पाकर (ठप्तके उदय में युक्त 
होने से ) जो शुभ्भाव किये जाते हैं. उप्तमें भ्रजीव ,निमित्त, ओर जीब 
की योग्यता ठपादान , द्वोती,,है, घोर वह भावपुण्य है। दया, दान 
इत्यादि के शुभभाव का निमित्त, पाकर, जिन परमाणुझ्ों में पुण्य ब्रधरूप 
होने की योग्यता थी वै उसके कारण से पुण्यवधरूप हुए उप्तमें शुभभाव 
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( जीव ) निमितकारण और पुह्ल परमाशुओं में पुण्यरूप होने की जो 
योग्यता है सो ( अ्रजीव की योग्यता ) उपादान है; उसे द्ृव्यपुण्थ कहते 
हैं। इसरप्रकार पाप-तत्व की बात भी प्मक लेनी चाहिये | 


भावपुर्य ओर भावपाप जीव की अवस्था में होते है तथा दब्य- 
पुण्य और द्व्यपाप पुद्रल की अवस्था है । जिम्न रजकण में पुण्य- 
पापरूप कमेबध होने की योग्यता थी वह उप्तके द्रव्य की शक्ति से 
उसरूप हुआ ओर उसमें जीव की रागादिरूप विकारी श्रवस्था निमित्त 


हुईं । इसप्रकार राग के निमित्त का सथोग पाकर दव्यकर्मरूप होने 


वाल्ले जड-परमाणु खतत्न है । पूर्ववद्ध कर्मों का पाक (उदय) होने पर * 


आत्मा उम्त ओर उन्मुख होकर निज लक्ष्य को भूल गया और भज्ञान- 
भाव से पुण्य-पाप के भाव किये अर्थात्‌ विकारी द्वोने की योग्यता भात्मा 
की है | इसप्रकार दो तरह की योग्यता अपने में और दो तरह की 
अवस्था सामने सयोग होने वाले पुदगल-परमाणु में है। 


जो यह कहता है कि जड़-कर्म मुझे विकार कराते हैं वह श्रपने 
को प्रराधीन शोर अशक्त मानता है। और दो तत्वों को (जीव ओर कर्म 
को ) एक मानता है । 


यदि कोई भअज्ञानी यह कहे कि जैनघर्म में स्थादूयाद है इसलिये 
कमी तो जीव ख़य विकार करता, है, झोर कमी कम ,विकार कराते हैं, 
कृभी निमित्त से हानि-लाम होता है और ,क्मी नहीं होता; तो यह 
बात बिल्कुल मिथ्या है । स्पाद्ाद का ऐसा अथे नहीं है। ओरे ! 
ऐसा 'कुदडीबाद? जैनधम में हो ही नहीं प्रकता । कोई वस्तु त्रिकाल 
में भी प्राधीन नहीं है, जब्र स्वथ गुण-दोषरूप अपनी अवस्था को 
करता है तब, निमित्त पर आरोप, ;करने का व्यवहार लोकपरसिह्, है, 
किन्तु वह क्रूठा है। लोगों में. ऐसा कहा जाता है कि यह धी का घडा 
है भ्रौर यह प्रानी का, घंड़ा है, किन्तु घडा मिट्टी का अथत्रा पीतल 
इत्यादि का होता है । 
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दूपरे से गुण-लाभ होता है, दूसरे की पहायता भावश्यक है इस- 
प्रकार जिप्तने माना हैं उसे यह सथ समकता कठित है, क्योंकि उसने 
पुणय-पाप को भ्रपना ही मान रखा है | पर्तु पुण्य-पाप विकार हैं, 
ब्रतादि के शुभराग से पुण्यवध होता है किन्तु उत्त विकारी भाव से 
त्रिकाल में भी धम नहीं होता । जीव की वह विकारी प्वस्था है भोर 
विकार के होने में पर-निमित्त है, किन्तु विकार उपरी दृष्टि से निमित्त 
द्ोता है। विकार भात्मा का स्भाव नहीं है इसलिये आदरणीय नहीं है, 
ऐसा जानाना सो भी व्यवहार है । अवस्थाइष्टि को गौण करके एक, 
रूप पविकारी झुव्॒भाव के बल से भर्थात्‌ निश्चयनय के भराश्रय से 
निर्मल पर्याय प्रगट होकर सहज ही विकार का नाश हो जाता है । 
स्रभाव में विकार का नाश करने वाली भोर श्रनतगुनी निभलता उत्पन्न 
करने वाली श्रपारशक्ति भरी हुईं है, उसके बल को निमित्ताधीनदप्टि- 
बाला कहूँ से समझ सकता है ? 


विकारी अवस्था में निमित्तमूल पूर्वकम का स्योग केवल उपस्थिति 
मात्र है, यदि में उसमें विकार भाव से युक्त होऊँ तो वह निमित्त कहला- 
सेगा और यदि स्वरूप में स्थिर रहूँ तो वही कम भमावरूप निर्णरा 
में निभित कहलायेगा । इप्तप्रकार सयोगरूप परचस्तु में-निमित्त में 
उपादान के भावानुप्तार भारोप होता है । 


यदि कोई कहे कि निर्मिच्त होगा तो तृष्ण को कम करने का 
(दया, दान इत्यादि का) भाव होगा, अथवा कोई कहे कि यदि उसके 
भाग्य में प्राप्ति लिखी हांगी तो मुझे दान देने का भाव उत्यन्न होगा, 
तो यह दोनों धारणाएँ मिथ्या हैं। जब स्वय भपनी दृष्णा को कम 
करना चाद्दे तमी कम कर प्तकता है । बाह्य-प्योग की क्रिया झपने 
अधीन नहीं है किन्तु ठृष्णा को कम करने का शुभभाव तो स्वय 
अपने पुरुषार्थ से चाहे जब कर सकता है । अपने भाव में तृष्णा को 
कम करे तो दानादिक कार्य पहज ही ह्ोजाते हैं | यह विचार मिथ्या 
है कि अमुक ब्यक्ति के पास्त पैसा जाना होगाः तो मेरे मन में दान 
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करने के भाव होंगे, अथवा अमुक व्यक्ति बचने वाला होगा तो मेरे 
मन में दया के भाव आयेंगे, क्योंकि अशुभभाव को बदलकर खयय 
चाहे जब शुभभाव कर सकता है। 

जो नवतत्वों को यथा समभने में अपनी बुद्धि नहीं लगाता वह 
पर से मिन्न भगवान चिदानद श्रात्मा का नि संदेह निशय करने की 
शक्ति कहूँ से लायेगा ? सच्चे नवतत्वों के गन में आये बिना 
परिपूर स्वमाव की यथा स्वीकृति नहीं होसकती । मन की शुद्धिरूप 
नवतत्वों को जानने के बाद उन नव के विकल्प के व्यवहार का चूरा 
करके निमित और विकल्प का धमाव करे तव भेद का लक्ष्य भूलकर # 
एकरूप खमाव में आया जासकता है । निमित्त ओर शभ्रवस्था को' 
यथावत्‌ जानना चाहिये, किन्तु उसका आदर नहीं करना चाहिये, उप्त ॥ 
पर भार नहीं देना चाहिये। 

जो ऐसा मानता है कि पर से छिस्ता या भ्रहिसा होती है वह दो 
तत्वों की स्वतंत्रता या प्रथछता को नहीं मानता। वास्तव में पर से 
हित्ता नहीं होती किन्तु भायु के क्षय होने से जीव मर्ता है, किन्तु उसे 
मारने का जो अशुभसाव झात्मा ने किया वही आत्मा के गुणों की 
हि्ता है। कोई शत्रु अथवा कोई भी वस्तु पाप का भाव कराने के 
लिये समय नहीं है, किन्तु जब आब्ात्मा पापमाव करता है तब उसकी 
उपस्थिति होती है। प्रत्येक वस्तु का उपादान अपनी सामथ्यरूप खतत्र 
शक्ति से है, उप्तका कार्य होने के समय बाह्यम-सयोगरूप निमित्त अपने 
ही कारण से उपस्थित होता है। दोनों सतन्न है, ऐसे निर्णय की 
एक ही कुँजी से उपादान-निमित्त के सभी ताले खुल जाते है। किसी 
वस्तु का कार्य होते हुए उस समय साथ में दूसरे की उपस्थितिमात्र 
होती है जिसे सहकारी निमित्त कहते हैं, किन्तु उप्तकी प्रेरणा पद्ायता 
अथवा कोई प्रभाव नहीं होता। 

जीव की अवस्था जीव की योग्यता के कारण होती है । वह जब 
परोन्मुख होकर रुक जाता दे तब रजकण स्वय ही झपनी योग्यता के 
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सारण बँध जाते हैं ओर जब्र वह स्वोन्मुख होकर रुक जाता है भोर 
गुण का विकास करता है तब रजकंण अपने ही कारण से प्रथकू होजाते 
है| उन रजकणों की किसी भी अनस्था को श्रात्ता नहीं कर प्कता' 
ओर भ्रात्मा का कोई भाव रजऊरणों को नहीं बदल प्कता दोनों की 
खतत्र श्रवस्था भपने-अपने कारण से है। इसप्रकार प्रत्येक बर्तु की 
स्वृतत्रता को स्वीकार करना प्रो व्यवहारशुद्धि है। 


जड़ और चेतन सम्पूण वस्तुओं की भवस्था अपने-अपने शाधार से 
हाती है। किस्ती भी वस्तु की कोई अबरस्था पर के भाधार से कर्मी' 
नहीं होती, कोई किसी पर प्रभाव अथवा प्रेरणा भी नहीं कर सकता, 
इसप्रकार मानना सो सम्यकू-झनेक्ान्तरूप वीतराग धर्म है। यदि यह 
मान जाय कि निमित्त के प्रभाव से किसी की अवस्था होती है तो व्य- 
बहार स्वयं ही निश्चय होगया, क्योंकि उसमें त्रिकालत्थायी अनत सत्‌ 
को पराधीन और निर्माल्य माननेरूप मिथ्याएकान्त अधर्म है। ' 


पुराने कर्मोंदय में युक्त होकर जीव पुण्य-याप के जो विकारीमाव 
काता है सो भावास्रत्र है, ओर उस भाव का निमित्त पॉकर पुण्य-पाप 
रूप-कर्मरूप होने की योग्यता वाले रजकण जौब के पास एंक क्षेत्र में' 
आते हैं सो वह द्व्यात्ञव है ।' जीव पुण्य-पाप के श्राश्नवरूप जैसे भाव 
करता है उप्तका निमित प्राप्त करके उसी प्रनुपांत में वैसे ही पृण्य- 
पापरूप रजकर्णों का व होता है। इसप्रकार व्यवहार से दोनों प्रत्प 
निमित्त और नैमित्तिक हैं। यद्यपि जड़' रजकरणों को कोई ज्ञान नहीं होता 
और वे जीव का बुद्ध भी नहीं करते किन्तु भज्ञानी मानता है कि 
उनका मुझ पर असर होता है ओर मेरे द्वारा जड़ का यह प्ब 'कार- 
भार होता है, मैं ही कम की पर्याय को बाधा हूँ श्रोर में ही 
छोड़तों हैँ। 23 पाक क्र 

जिमप्रकार तराजू के एक पलड़े में एक सेर का बांट रखा हो 
और दूसरी झोर ठीक एक सेर वजन की वस्ते रखी जाय तो उप्त ताज 
की डगडी ठीक बीच में झाकर स्थिर द्वोजाती है, उसमें ठसे ज्ञान की 
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आवश्यकता नहीं होती, इसीप्रकार शुभाशुभ कर्मों में भी ऐसी ही विचित्र 
योग्यता है। णड़क्मों में, ज्ञान नहीं ,होता तथापि जीव जैसे रागादि 
भाव, करता है वैसे ही निमित्तरूप प्रस्तुत जड़-रजकण धपने ही कारण 
से कामरूप अवस्था -धारण करते हैं-उनमें अपनी ऐसी योग्यता होती 
"है । जड्वस्तु में अपनी निज की -भनन्तशक्ति है, भोर वह अनन्तशक्ति 
अपने प्रति है। स्जकण एकसमय में शीघ्रगति करके नीचे के अरतिम 
सातवे पाताल से उठकर ऊपर चौढहराजु लोक के भअग्रमाग तक भपने 
, आप चला जाता है। उप्तकी शक्ति जीव के झाधीन नहीं है, तथापि 
स्वृतत्न भाव से ऐसा निमित्त-मैमितिक मेल है कि जहाँ। जीव के राग- 
द्वेष का निमित्त होता है वहाँ कर्मरूप बैंधने योग वैसे रजकण विद्यमान 
होते है। दूध के मंठे रजकण दहीरूप में खट्टे होजाते हैं तो वे भपने 
खमाव से होते हैं, उन्हे' कोई करता नहीं है। लकड़ी तैर्ती है भोर 
लोहा डूब जाता है वह उस्त श्रमय की पुद्ठल्ल की अपनी ही. अवस्था का 
स्माव है। भात्मा का,भाव, भात्ा के आधीन भर जड़ की झव्त्था , 
जड़ के आाधीन है, तथापि मात्र एकाकी स्वभाव में विकार नहीं होस्कता। 
इसप्रकार, दो स्वतन्न पदायों में व्यवह्यर से ,निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है 
ओर परस्पर एक क्ेत्रावगाहरूप सयाग होता है, तथापि एक दूसरे की 

' अवस्था को कर सकने योग्य प़म्बन्ध नहीं है; ऐसा मानना सो भभूताय्थ 
नय (व्यवहार) को ख्रीकार , करना कहलायेगा । निमितत भर विकारी 
योग्यतारूप अवस्था को स्वीकार करने-के बाद, पूण अविकारी शुबव॒भाव 
“ को देखना मुल्य रहता है। खमाव के वल से भीतर से निमल भवस्था 
प्रगठ। होती है, ; बारंबार , झखण्ड निभल्, एकाकार ज्षायक्लमाव की हृढ़ता 
के बल की रठन होती है। यह सम्यकूदशन झोर सबर होने की पहली 

बात है। ,. 


शत्मा का खमाव पुण्यन्पाप, के झ्णिक विकारीमाव का नाशक 
है यह जानकए उमप्रके आश्रय से संवरभाव, को. प्रगठ करने की अपनी 
योग्यता * होती है |. यह मानना पाखण्ड है कि भष्छे संयोग मिलें भोर 
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कर्म मुझे मारे दें तब धमे करने की सूके | जिसकी ऐसी विपरीत 
घारणा है कि भाग्य में अच्छा होना लिखा होगा तो धर्म होगा उसे 
खतेत्र धर्मस्वभाव की खबर ही नहीं'है। झखंण्ड खमाव में भ्रपार 
गुणों की पूर्ण शक्ति भरी हुईं है, उसके विश्वास से निर्नल पर्पाय की 
उत्पत्ति' घोर विकारी पर्याय का सहज नाश 'होता है। 


, लोग अनादिकाल से यह मानते हैं कि देहादि की क्रिया तो हम 
करते हैं, कितु अझनन्तज्ञानी नि.शंक्ततया यह घोषित करते है कि शरीर 
की एक गैंगुली हिलाने की भी किसी भात्मा की शक्ति नहीं है, भात्मा 
मात्र अपने में ही हित या भहित णथवा ज्ञान या भज्ञान कर सकता 
है। जबतक जीव को यह बात स्ममक में नहीं भ्रायेगी तबतक भपने 
खमाव में विरोधी मान्यता बनी ही रहेगी । 


निरावलम्बी एकरूप खमाव के चल से अशुद्धता रुक जाती दै 
सो भावसवर है, यह योग्यता भात्मा की है। भोर पुदूगल परमाणुत्रों 
का नये कर्मी के रूप में होना रुक जाय सो द्रव्यसवर है, यह योग्यता 
जड़ की है। यदि पाप का भाव करे तो उदयरूप कर्म को पापमाव में 
निमितत कहा जाता है, और यदि स्वभाव का भाश्रय करे तो उसी कर्म 
' को सबर करने वाले निमित्तरूप का प्ारोप होता है। इसमप्रकार भ्रपने 
भावानुप्तार निमित में भारोप करने का व्यवहार है। दोनों में परस्पर 
निमित्ताधीन भपेज्ञा से भौर खतत्र उपादान की योग्यता से सवार्य (संबरर- 
रूप होने योग्य) भ्रौर पवाएक (सबर करने वाला) ऐसे दो भेद हो 
जाते हैं। | 


मात्र निरपेक्ष स्वभाव में नवतत्व के भेदरूप विचार का क्रम' नहीं 

' होता, और विकल्प के भेद नहीं दोते। निमित्त थोर अपनी विकारी 

अवस्था ज्यों की त्यों जानने योग्य हैं, किंतु वह झादरणीय नहीं हैं । 

नवतत्व के विचाररूप शुभभाव भी पह्दायक नहीं हैं, हृप्प्रकार जानना 
से व्यवहार्नय को खीकार करना है। 
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प्रत्येक वस्तु में व्मनादि-अनन्त स्वतत्र गुण हैं। परमाणुरूप चस्तु 
में स्पशी, रत, गंघ ,इत्यादि गुण अनादि-अनन्त ख्तंत्र हैं। गुण स्थिर 
रहते है और गुणों की अवस्था में परिवतेव होता है, अवस्था में परि- 
बन होना अपने-अपने भाधीन है। प्रत्येक भात्मा में ज्ञान, दशन, 
श्रद्धा, चारित, बीये इत्यादि गुण अ्नादि-अनन्त विधमान है। उसकी 
अवस्था का बदलना शपने झआाधीन है। झात्मा अनेक प्रकार के विकारी 
भावों को प्लग करदे तव भी भ्विकारी एकरूप रहकर भवस्था को 
बदलने का स्वभाव रहता है। 

आत्मा के स्वभाव में कमी कोई अतर नहीं पड़ता इसलिये उप्॒में 
पर-निमित्त की घपेज्ञा का भेद नहीं होता, किन्तु में रागी हूँ, में पर 
का कर्ता हूँ, पर मुझे हानि-लाम कर प्रकता है ऐसी मान्यता से अवस्था 
में ख्वमाव का विरोधी विकार हा करता है, वैसे भाव जब ख्ये करे 
तब्र होते हैं । वे प्णिक्र विकार गुणों की विपरीत श्रवस्था से नवीन 
होते हैं, वह विपरीत भवस्था दी ससार है, जढ़ में अथवा पखस्तु 
में ससार नहीं है । भात्मगुर्णों की प्रम्पृणा निमलता मोक्ष है, भोर 
» स्वभावोन्मुख होने बाली अपू निमेल अवस्था मेज्षमार्ग है। उसमें 
नवीन गुण प्रगठ नहीं होते किन्तु भुर्णों की विपरीत पवस्था बदलकर 
प्रतिक्षण निगल भवरथा प्रगठ होती जाती है । युण त्रिकाल एकरूप 
ध्रुव है, उत्तकी पर्याय बदलती रहती है । विपरीत धारणा बदलकर सीधी 
धारणा भुव्वभाव के भाघार से द्वोती है। निमित्त के लक्ष्य से 
भयवा प्रवस्था के लक्ष्य से निमलदशा प्रगठ नहीं होती किन्तु उलठा 
राग होता है। 

ञ्रात्मा में दया, दान, भक्ति इत्यादि के शुभभाव तथा हिसा, तृप्णा 
भादि के प्रशुभभाव करने की उपादानरूप योग्यता है, झौर उसमें निमि- 
त्तरूप होने की जड़कमे में योग्यता है, किन्तु उपादान और निमित्त दोनों 
खतत्र है, ऐसा स्वीकार करने पर दूछरे पर दोष डालने का लक्ष्य नहीं 
रहता; मात्र झपने ही भाव देखने द्ोते हैँ । कोई परवस्तु मुकमें 
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पुण्य-पाप ञआादि के भाव नहीं कराती | परस्तु मेरी द्ृष्णा 
को कम या भ्रपिक नहीं कर प्कती, तथा मैं किस्ती घन्‍्य को बचा या 
मार नहीं पकता हइसप्रकार कोई किस्ती का कुछ नहीं कर प्कता, किन्तु 
मात्र वैसे भावरूप रागद्रेष-अज्ञान कर सकता है णथवा रागद्वेष को 
दूर करके ज्ञान कर सकता है। श्ात्म के कोई भाव वाह्य-ग्रइत्ति से 
नहीं होते | ४ ४. । 


यदि कोई कहे कि जसे वाह्य-निमित्त मिलते हैं वैसे भाव होते दै- 
जब बाहर छुरे निमित्त मिलते हैं, शरीर में रोग इत्यादि होताःहै तब 
_अशुभभाव होते है, भौर जब वाह्म में धन, पुत्र, निरोगता, भबुकूलता 
& रव्यादि होती है तब शुभभाव होते हैं, तो उप्तकी यह मान्यता मिथ्या 
है। जो इसप्रकार मानता है वह यह नहीं मानता कि वह स्वय पर से भिन्न 
स्वतत्र है। परवस्तु का ज्षेत्रान्तर, मावान्तर अथवा भव्स्थान्तर त्रिकाल में 
भी किप्ती के अधीन नहीं है। जो वस्तु पराधीन है वह सत्‌ ही नहीं कहीं 
जासकती | ' ' + ; पु 
_ जिसे व्यवहार से यथार्थ नवतत्व भी सम्क में नहीं घासकते' उसे 
नवतत्तों के विकल्प का भ्रमाव करके एकाकार परमाथे में भाने का ्रवकाश 
नहीं है। अनन्तवार' वीतराग धर्म के नाम' पर उत्कृष्ट क्रिया अथवा 
शुभभाव करके जो जीव नव-ग्रैवैयक्ष तक ' गया उसने नवतत्त्वों के भेद 
-को तथा देव, गुरु, शात्र को तो यंथावत्‌ माना था, उप्तके नग्न दिगम्बर 
दशा और निरतिचार पचमहाव्रत भी थे, तथापि ठसे एकमात्र रत 
तत्व की भतरंग में ऐसी श्रद्धा नहीं हुईं कि में विकल्प-रहित हूँ। उद्भूत 
शुभबूत्ति भी मेरा खरूप नहीं है, 'वह मुकेः सहायक नहीं: है, मैं तो 
चिदानंद ज्ञानमृति हूँ, इसलिये उसे धम प्रार्त नहीं। हा । 
व्यवहारश्रद्धा में जिसकी भूल है, जिसे प्राथमिक चित्तशुद्धि के 
पच्चे निमित की पदिचान नहीं है,' उत्तके' परमार्यश्रद्धां करने की शक्ति 
नहीं है, परमाये कीं श्रद्धा के बिना जन्म-मर्य को दूर करने को उपाय 
नहीं द्ोप्रतता । निर्मिततूप व्यवहारशुंद्धि के आगन में भा खड़ा हो तो 
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प्रण्यवध होंसकता. है किन्तु भवश्रमण कम्त नहीं होसकता। जिस जीच 
को ,सर्वज्ञ-कथित सच्चे नव्र॒तत्ों की तथा सच्चे देव गुरु शात्र की 
व्यवहार से यथाथ पहिचान नहीं है वह मिथ्यादष्टि का भी उच्चपुण्य 
नहीं बाघ सकता; क्योंकि जिम्तके पुण्य के निमित भी अपूर्ण हैं अथवा 
म्रिध्या: हैं, उत्ते पुण्य के भाव भी पापानुचधी पुण्य वाले झअपूर्श 
होते हैं । 
राग को दूर करके निमेल अवस्था उत्पन्न करने के लिए प्रुव एकरूप 
'खभाव में त्रिकाल शक्ति भरी हुईं है, उसका झअवल्लम्बन एक वीतराग- 
- भावरूप होता है, जबकि राग के अनेक प्रकार होने से राग के 
अवलबन भी अनेक ग्रकार के होते है। कुगुरु, कुदेव, कुशात्न तथा स्त्री 
कुटुम्ब, देहादि सब अशुभराग के अवलंबन है। कुदेव भादि को मानने 
वाला कभी अशुभराग को अत्यधिक कम करदे तथापि वह बारहवे 
स््रग से ऊपर नहीं जाम्रकता, भोर सच्चे नवतत्वों के भेद तथा सच्चे 
देव, शास्त्र, गुरु को मानने वाला उत्कृष्ट शुभभाव करे तो नवमें 
मैवैयक तक जाता है। जीव राग के पक्त से न छूटे और यथाये श्रद्धा 
न करे तत्रतक वह चोरासी लाख के जन्म-मरण में परिश्रमण करता 
रहता है। 
जो यह मानता. है कि प्तम्यक्व गुण और सबर होने की योग्यता 
गुरु देदेगे, ओर शुरु की प्रेरणा से मुझमे ग्रुण का विकास होजायगा 
बह खतत्नरता को ही नहीं मानता । जो दूघपरे से सहायता ओर ' दुप्तरे 
से हानि-लाभ मानता है बह अपनी खतंत्रता की शक्ति को नहीं सम- 
मता और उसने अपने स्वभाव को यथार्थतया नहीं जाना है । सम्यकत्व 
होने से पूर्व और पश्चात्‌ जहँ।तक चीतरागी स्थिरता न हुईं हो कहें 
तक शुभराग में निमित्त (देव, गुरु, शात्र उत्पादि ) की'झोर का लक्ष्य 
रहता है, उसे ज्ञानी घम के खाते में नहीं डालते | पहले से ही अनादि- 
काल से माना गया ( पर-निमित्त से घमे होता है) खोदा खाता 
बदलने की आवश्यकता है। 
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निजरण के योग्य और निजरा करने वाले जीव-धजीव दोनों हैं । 
उनमें से शुभाशुभरूप भशुद्धभाव को नाश करने की ख़तत्र योग्यता 
,जीव की है । भात्मा के भुवख्वभाव के लक्ष्य से झशुद्बता का भशत* 
दूर होजाना भोर शुद्धता की भैशतः बृद्धिरूप पवत्था का द्वोना प्रहज 
होता है, वह भावनिजेशा है। अशुद्धता में जो निमित के था उस 
कम में दूर होने की योग्यता उसके ' कारण होकर जो निज्ररण योग्य 
रजकर्णों की अवस्था बदली सो द्वन्यनिजंरा है । 

प्रभु ! तेरी महत्ता के गुण गाये जारहे हैं | भ्नतकाल में भनत- 
बार नवतत्व के आागन तक गया किन्तु भीतर प्रवेश किये बिना तू 
अपने कंगन से वापिस भाया है। चित्तशुद्धि के अगन में जाना 
पड़ता है (नवतत्व का मेदरूप ज्ञान करना पड़ता है) किन्तु औगन को 
साथ लेकर घर में प्रवेश नहीं किया जाता | 

समयत्तार परम घदूभुत ग्रध है । झव एक भी भत्र॒ नहीं चाहिये 
ऐसी सावधानी के साथ पात्र होकर सत्‌ समागम से जो सममता है 
वह कृतकछत्य होजाता दे, व्याकुलता का नाम भी नहीं रहता | टीका 
में भी भाचार्यदेव ने भद्भुत काम किया है । केबलज्ञानी के हृदय 
का पप्त प्रवाहित किया है। मात्र सत्‌ की जिज्ञास्रा से मध्यस्थ होफर 
समझता चाहे, अतरग की उम्ग से बराबर पात्र होकर, प्मागम करके, 
सत्य को छुने तो स्वतः उछ्चलकर अतरग में यथाथेता का सर्श हो 
जाता है, तथा स्थमाव में से यथायथेता का उद्भव होकर इतकृत्य हो 
जाता है ऐसी सुन्दर-सरस्त बात झाचायदेव ने कही है । 

जो सत्‌ को पममने के जिज्ञाप्ठ हैं तथा जो पात्र हैं उन्हें भाचाये- 
देव यह सब समकाते हैं, ओर वे जो समक सकें ऐसी ी बात कट्टी 
जारही है। पहले घाचार्यदेव ने कहा था कि मैं भोर तुम प्ब प़िद्ध 
परमात्मा के प्मान हैं। इसप्रकार निज-पर के भात्मा में पूर्णता 
(सिद्धलल) को स्थापित किये बिना सत्य को नहीं सममाया जासकता | 
तू भी परमार्थत, त्रिलोकीनाथ सवेक्ष फ्मामा 'मानदमृति सगवान है। 
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स्वामित्व झौर हल उप्तकी ही मुख्यता दै। उस अखण्ड खमाव के वल से 
प्रतिसमय _ निमेलता बढती है, मलिनता की हानि होती है ग्रौर भ्रशुद्धता 
में निमित्तमूत कर्म की निजरा होती है। बीच में जो राग रद्द जाता 
है उप्तमें देव, गुरु, शात्र की भक्ति तथा ब्त, सयम इत्यादि शुभमाव 
के निमित्त होते हैं, कितु निमित से राग नहीं होता भ्रोर निमित्त के 
लक्ष्य के बिना राग नहीं होता | खमाव में भेद का निषेध है, रागरहित 
गुण पर पड़ी हुईं दृष्टि गुणकारी है। जो राग रह गया है,उसके प्रति 
न भादर है, न स्वामित्व है और न कर्तृत्व है। 
निमित्त प्रथवा झवलस्वनरूप राग लाभदायक नहीं है, सहायक नहीं 
है किन्तु स्वावलम्ब्री खमाव की भोर दृष्टि के बल से जितना राग दूर 
होगया उतना लाभ होता है, भ्रवशिष्ट शुभराग भी हानिकारक है । 
'जहँँ। पुरुषाथ की गशक्ति होती है वहाँ राग का भाग होता है किन्तु 
उसमें ज्ञानी के करेलबुद्धि नद्गीं होती । मैं राग नहीं हूँ, में विकार 
करने योग्य नहीं हूँ, इमप्रकार विशेधभाव का निषेव करने वाला भाव, 
यथार्थ श्रद्धा की रुचि हो तो शुभभाव है । त्लक्य से राग का निषेव 
ओर स्वभाव का भादर करने वाला जो भाव दै वह निमित और शाग 
की घपेन्ता से रहित भाव है, उसमें बशिक प्रवलम्ननन का भेद , तोढ़- 
कर यथाये का जो वल्ल प्राप्त होता है बह निश्चय-सम्यक्ृदशन का 
कारण होता है | 
सबर का घर्थे है प्रण्यन्याप के भावों को रोकना, उन विकारी 
भार्वों को रोकना मेरे पुरुषाथे के झाधीन है | उसमें कोई दूसरा सहा- 
यता करे तब गुण अ्गठ हों ऐसी बात नहीं है । ,झुवस्व॒भाव के 
आश्रय से सबरभाव की उत्पत्ति ओर, भाववरूप विकारी भाव का 
रुकना होता है तथा उसके कारण से भाते हुए कर्म रुक नाते हैं । 
स्जकर्णों को बैधना, रोकना या छोडना मेरे श्राधीन नहीं' है। 
निर्जारा:--स्वयं राग के उदय में युक्त नहीं हुआ ओर में ज्ञान हूँ 
इप्तप्रकार ख़लदय में स्थिर रहा तब वहेँ। पूर्वक का उदय भमाव 
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रूप निजरा में निमित्त कहलाता है। विकार का श्रभाव करके शुद्धि 
की बृद्धि करना सो मावनिजेरा है और कम का अशिक असाव होना 
सो द्र्यनिजरा है । मीतर कम में किसग्रकार का जोड़-मेल होता 
है यह दिखाई नहीं देता, किन्तु निमित कम में जितना जोड़-मेल होता 
है. उतनी राग-द्वेष की आकुलतारूप भावना का अचुमव होने पर ज्ञान 
से माना जासकता है। जसे पर में छुख मांनने की कल्पना अरूपी 
है, वह सुख पर में देखकर नहीं माना तथापि उसमें वह निःसदेहता 
मान बैठा है| वह ऐसा सदेह नहीं करता कि उसमें जो सुख है 
उसको यदि अपनी दृष्टि से देख तभी मार्नूंगा | कपठ का, श्राकुल्ता 
का भाव आरखों से दिखाई नहीं देता तथापि उसे मानता है, उसे पर में 
देखे बिना नितदेह मानता है । उस्त मान्यतां का भाव अपना है । 
उस मान्यता को बदलकर अपने में ज्ञोड़े तो आत्मा में अरूपी भाव 
को मात सकता है कि परलक्ष्य में वर्तमान अवस्था से न रुका हूँ 
तो राग की उत्पत्ति न हो | पर में निसदेहरूप से सुख माने रखा 
है उस मान्यता को बदलकर भविरोधी स्वभाव को मानें तो' स्वयं इसप्रकार 
निसदेह होतकता है कि मे ' त्रिकाल स्वाघीन हूँ, पूण हूँ | निजरा 
प्रत्यक्ष नहीं देखी जासकती किन्तु अनुभव में जो निराकुल शाति की 
वृद्धि होती है उतना तो स्वतः निश्चित होता है; ओर यह अनुमान हो 
पकता है कि उससे उप्तके विरोधी तत्व नि्मितकारण का अभाव हुआ 
है । प्रत्यक्ष तो केवलज्ञान में दिखाई देता है । भीतर जो सुदमक्म 
व्ल गये हैं उन्हें देखने का मेरा काम, नहीं है किन्तु पुरुषार्थ से अपने 
घुब्र्वभाव को स्वीकार करके जितना स्वमाव की ओर एकाग्रता की 
शक्ति को लगाता हूँ उतना वर्तमान में फल प्राप्त होता है| वह 
नि'संदेहता खभाव के प्ाश्रय से आती है । 


यदि कोई कहे कि मै पुरुषोथ तो बहुत करता हूँ किन्तु पूर्वकर्म 
के उदय का बहुत बल दै सो इच्छित फल नहीं मिल पाता तो य॑ह 
बात मिथ्या है, क्योंकि कारण की बहुलता ही भोौर काये ( उसका 
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फल) कप हो ऐसा नहीं होपकता | अपने पुरुषाध की क्री को न 
देखकर फ-निमित्त के बल को देखता है, यही सबसे बड़ा गड़बड 
घोटाला है । निमित्तद्ष्टि सप्तार है, भौर खतंत्र॒ उपादान-स्वभाव- 
दृष्टि मोक्ष है । 

प्रश्न-यदि यह सच है तो शात्र में ऐसा क्यों लिखा है कि 
वीर्य॑तराय कर्म का भावरण गाल्मवीय को रोकता है ? 

उत्तर --कोई किसी को नहीं रोकता । जब स्वथ॑ भपने विपरीत 
पुरुषाथे से हीन शक्ति को लेकर अठक जाता हैं तव निमित्तरूप से 
जो कर्म उपस्थित होता है उम्तमें रोकने का झारोप कर दिया जाता 
है । यह तो 'धी का घड़ा' कहने के समान व्यवहार की लोकप्रसिद्ध 
कथनशैली है, किन्तु वैज्ता भर्थ नहीं होता । भपने भावानुप्तार निमित्त 
में भ्रारोप करके व्यवहार से वात कह्दी है । जो यह कहता है कि 
त्रिकाल में निमित से कोई उकता है तो वह झूठा है | यदि कोई 
अन्य बस्तु श्पने को रोकती हो या हानि पहुँचाती हो तो उत्तका भय 
यह हुआ कि वह खय निर्माल्य है | वह स्व4 ही परलदय करके विप- 
रोत पुरुषा्थ से अपने को हीन मानता है । यदि खय ज्ञान खमाव- 
रूप में रहे तो विकाप्त होना चाहिये, किन्तु उसकी जगह पर में भच्छा- 
बुरा मानकर जब्र ख्रथ रुक जाता है तब कर्म में निमित्तता का भारोप 
करता है । 

मात्र भ्ात्मा में भशुद्ता को दूर करूँ; ऐसा विकल्प कह से भाता 
है * पकेले में ठालने की वात नहीं होती किन्तु जहाँ पर-निमित्त में 
राग से रुक गया वहाँ निमित्ताधीन किये गये विकारभाव को दूर करने 
का विचार होता है | भीतर ख्भावरूप से त्रिकाल हुव भ्नत गुण 
की शक्ति है उत्त अख़ड के बल से शक्ति में से निमेल शवस्था प्रगठ 
होती है ! सप्तार की विकारी भवस्था की स्थिति एक-एक स्मयमात्र 
की है वह प्रति समय नहैं वरतेमान योग्यता को लेकर ( निमित्ताघीन ) 
भात्मा खये जैता करता है वैत्ञा होता रहता है, निमित्त छुछ्ठ कराता । 
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जैसे पानी के ऊपर तैल की बूँद तैरती रहती है उसीप्रकार पतम्पूण श्रुव- 
स्वभाव पर वर्तमान एक-एक अवस्थामात्र का जा विकारी भाव है प्रो 
तैरता रहता है | मुवखभाव में वह प्रतिष्ठा को नहीं पाता | विकार 
में जीव की योग्यता ओर निमित्त की उपस्थिति होती है । जब दोनों 
को खतंत्र स्वीकार करते है तब नवतत्व का ज्ञान मन के राग के हारा 
यथार्थ किया गया कहलाता है। 


बध:--झात्रा खर्य अपने विक्रारीमाव से बघने योग्य है। उस 
बधने योग्य अपनी जो अवस्था है सो भावबध भोर उसका निमित्त प्राप्त 
करके अपनी योग्यता से जो नये कमे बंधते हैं सो द्ृब्यबधः है। 


कोई किसी को नहीं बाघता । जीव बधनरूप विकार करके, परोन्मुख 
होकर जब भच्छे-बुरे भाव में श्रठक जाता है तंत्र पर-निमित्त होने का 
भारोप होता है, भौर यदि खलदूय में स्थिर रहे तो निमल शक्ति का 
विकात्त होता हैं। विकासरूप न होकर पर-विषय में विकार भाव से 
योग करके अर्थात्‌ वरतेमान अवस्था को उसी प्मय छीन कर दिया सो 
भाववबध है, वही परमाथे आ्रावरण है। उप्त विकाररूप होने वाले श्रात्मा 
की जो राग-द्वेषरूप भवस्था होती है सो भावकम है। प्रथम समय से 
दूसरे समय की जो अरूपी भवस्था विकाररूप में परिणत होती है सो 
क्रिया है, इस भावबंध का कर्ता झज्ञानता से जीव है | जीव न तो जड़- 
कमे का कर्ता है और न कर्मों ने जीव को रोक रखा है | 


बतेमान एकसमय की स्थिति में होने वाले नये बंध को खत; 
रोकने की शक्ति जीव में होती है। प्रगट विकारी अवस्था के समय 
भी प्रतिस्मय द्रव्य में ब्रैकालिक पूणं शक्ति से अखणडता है, जो 
इसे नहीं मानता ठसने अपने स्वभाव को हीन मान रखा है। अपनी 
ब्रैकालिकता को न मानने का साव ही बंध योग्य है, जड़कर्म ने नहीं 
बांध रखा है। अभीतक शात्र के नाम पर ऐसे पहाड़ें रठता रहा है 
कि कमे झावरण करते हैं, कर्म वाधते हैं, इसलिये उन्हें बदलना कठिन 
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माल्रूम होता है| यदि खतन्न वस्तु की पहिचान करे तो दोनों द्वन्य 
पृथकू-सतत्र थे तथापि निमित्ताघीन मान्यता का स़प्तार था इसप्रकार 
वह मानेगा । श्रद्धा में पूरे स्वतत्र खरूप को स्वीकार करने के वाद 
पुरुषाथ की भ्शक्तिरूप जो भल्पराग रह जाता है उप्तका ख्ामी 
जानी नहीं है। खमाव में व्रिकार नहीं है। स्॒भाव तो विकार का 
नाशक ही है, उसे भूलकर जीव जब भावत्रधन में प्रटक गया तब 
जढ़कमे को निमित कहा गया है। 

कम जीव को वध नहीं कराता थौर जीव परमार से कमी को 
नहीं बाधते । यदि यह माना जाय कि घपने में वव करने की योग्यता 
थी तो वीर्यातराय कर्म पर भार ने रहे । कम का संयोग तो उसकी 
स्थिति पूरे होने पर ज्ञानी झ्रषवा घाज्ञानी दोनों के नियम से छूठ जाता 
है। कम बाघक नहीं होते किल्तु खय जैत्ा भाव ( विरोध भझयवा अविरोध- 
रूप से ) करता है उसका फल उप्ती समय उप्तके श्राकुलता या निरा- 
कुलतारूप में आता है। 

श्रात्मा वस्तुत्व की दृष्टि से एकरूप रहता है तथापि उत्तको भव्था 
एकरूप नहीं रहती, उसीप्रकार रजकंण वस्तुत्व की दृष्टि से एकहूप रहते 
है, तथापि उनकी भवस्था बदलती रहती है-एकरूप नहीं रहती। यद्यपि 
जड़ में ज्ञान नहीं है तथापि वह वस्तु है इप्तलिये त्रिकाल शक्तिवान है। 
प्रतित्तमय पूर्ण प्रोष्य रखकर शक्ति से अवस्थाएँ बदलती रहती हैं। यह 
एस्प केवलज्ञान की बारहसड़ी है। उसमें प्रत्येक वस्तु की परिपूर्ण 
खतत्रता की धोषणा होती ४ ॥। 

जत्र जीव असग स्वभाव को भूल जाता है तब वह बच के योग्य 
होता है। वध में पूर्व का कमे निमित है। जो बविकारी-घविकारी 
अवस्था भपने में होती है वह व्यवहार है। निम्तित राग-द्वेष कराता है 
ऐसा मानना प्रो व्यवहार नहीं किन्तु व्यवहाराभात्त है, भज्ञान है। 

नव॒तत्व के लक्ष्य से परमार्थश्रद्धा या निर्मल चारित्र प्रगद नहीं 
होता, क्योंकि भेद के लय से विकल्प उदयन द्वोता है। निश्चयश्नद्धा 
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में नवतत्व के भेद नहीं होते। मोक्ष और मोक्ष का मांगे दोनों व्यवहार- 
नय के विषय में जाते है। 


प्रश्त:--नवतज्ों में मोक्ष तो प्राध्य है, उसे भी विकल्प मानकर 
क्यों थ्लग कर देना चाहिये? 


उत्तः--संस्तार और मोक्ष दोनों पर्याय है। सप्तार का के सद्भाव 
की भपेज्ञारूप पर्याय है भ्रोर मोक्ष उस कमे के अभाव की प्रपेक्षारूप 
पर्याय है। भात्मा भोक्षपर्याय जितना नहीं है। मोज्षपर्याय तो कम के 
प्रभाव का फल है इसलिये वह व्यवहार से साध्य कहलाती है, किन्तु 
निश्चय से साध्य तो अुब्वमाव है। परमाये साध्यरूप प्खण्ड एक 
स्रभाव के बल से मोक्षपर्याय सहज ही प्रगट होती है, ओर पर्याय तो 
व्यवहार है, उप्तकी अखण्ड स्वभाव में गोणता है; क्षणिक पर्याय पर 
भार नहीं देना है, भार तो वस्तु में होता है। 


द्रव्य में त्रिकाल की समस्त पर्याय वर्तेमानरूप में हैं, उप्तमें कोई 
पर्याय भूत भथवा भविष्य में नहीं गई है, तथापि वस्तु में प्रत्येक गुण 
की एकप्रमय में एक पर्याय प्रगठ होती है भौर वह प्रत्येक अवस्था के 
समय शक्तिरूप में अनन्त भुण प्ुवरूप में विद्यमान है, इसलिये अनन्त 
शक्ति के रूप में वस्तु वर्तेमान में पूण है। आत्मा का खमाव वर्तमान 
एक-एक प्तमय में तैकालिक शक्ति से परिपूर्ण है। जो विकारीदशा होती 
है उप्तका द्रव्य में प्रवेश नहीं है। स्वभाव विकार का नाशक है, इस- 
लिये नवतत्व के विकल्प घभूताथे है। 


सेक्षः--में विकार से ओर पर से मुक्त होने की अपेक्षा है। एक- 
रूप भुवस्वभाव के बल से जो पूर्ण निमल भ्रवस्था उत्पन्न होती है ओर 
पूरे भशुद्ध भवस्था का नाश होता है सो भावमोज्ष और उप्का 
निमित प्राप्त करके अपनी योग्यता से जो कमेरज छूठ जाते है सो 
दब्यपोत्ष है । अपने-झपुने कारण से खतत्र भ्रवस्था होती है | निमित्त 
से हुआ है ऐसा कहना व्यवहार है, किन्तु निमित्त से किप्ती की अवस्था 
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द्वोती है ऐप्ता मानना तो मिथ्याल है। कर का प्रयोग सर्यथा दूं गया 
सो जीव में प्रमावरूपी निम्ित्कारण (मोक्ष को करने बाला) भजीव; 
श्र जो कर्म छूट गये थे मुझे निमित हुए इमप्रकार सास्तिझप (अभाव 
रूप) ग्रारोप से जीव व्यवहार से मोत्ष होने योग्य है । 

जीव-प्रजीव में ख्तन्न उपादान की योग्यवा, निमित्त-नैमित्तिकता 
तथा नम्रतत्व के विकलय हैं यह बतायर मन के द्वाता सत्ता का 
निश्चय कराया है; किसी का कारगा-कार्यरूप प्राधीनपत्र नहीं बताया 
हैं। मात्र स्वभाव में नवतत्व के भेद नहीं होते। निमित्त की भ्रपेत्ञा से, 
व्यवद्दार से (अवत्या में) नो भयवा सात भेद होते हैं। 

जिसे हित करना हो उसे सर्वप्रथम क्या काना चाहिये, प्तो कहते 
हैं। निराकुल घुख्त भ्रात्मा में हैं। शरीर भादि की गबुकूलता में 
(अनुकूल सय्ोगों में) सुख नहीं है, तथापि भ्रज्ञानी जीप उप्नमें छुख मान 
रहा है, किन्तु पर के भाश्रय की पराधीनता में त्रिकाल भी सुख नहीं 
है । जिमने प्रपनें में छुख का अवलोकन नहीं किया उसे प-प्तयोग की 
महत्ता मालूम होती है | जो यह मानता है कि फरसयोग के भाश्रय 
से मुख होता है वह घपने को निर्मात्य, रक भौर परमुखापेज्ञी मानता 
है, यह भ्ज्ञानमाव की मूढ़ता से मानी हुई कह्पना है | जो पर 
को ह्वितरूप मानता है वह पराश्रयरहित भविकारी प्रामल्माव को 
हितरूप नहीं मानता ] 

पर मेरा है, पर में सुख है, में पर का बुछ कर सकता हूँ, ऐसी 
विपरीत बल्पना करने वाला भपना विपरीत ज्ञान है। जड़-देहादिक भूल 
नहीं कराते । भात्मा पर से भिन्न नित्यपदा्थ है, लय नि स्वमात्र में 
है उसकी प्रतीति नहीं है इतलिये पर में कहीं भी अपने भस्तित्य को, 
अपने सुख की कल्पना कर लेता है। उम्त भज्ञान से चौरासों लाख के 
अवतार द्वोवे है। स्वतत्र खवभाव को ययार्थतया सतूसमागम से पहिंचान 
कर उप्त विपरीत मान्यतारूप भूल को दूर कर देने पर नित्य खमाजाश्रित 
निशल आनद की उत्पत्ति होती है) वर्तमान विकारी झवत्था के प्मय 
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भी बाह्यधाव की मान्यता को दूर करके देखे तो उत्त एक शअबक्स्था 
के प्रतिरिक्त पम्पूष निर्मल स्वभाव त्रिकाल शुद्धरूप में बतेमान में भी 
मालूम होता है। पामर्ता, अशरणभाव, अवगुणभाव पामरता की भूमिका 
में रहकर दूर नहीं किया जासकता। पामरता के समय ही तुच्छता रहित 
प्रुवस्वभाव पूर्ण महिमारूप विद्यमान द्वोता है। 

जिसने पूरी निर्मल परमात्मदशा प्रगट की है वह साज्षा्त भगवान 
है। मैं भी शक्तिरूप से पूर्ण भगवान हूँ। इसप्रकार सत्ूप्तमागम से 
जानकर यदि पूर्ण स्वाधीन म्रुवस्वभाव की महिमा को लाये तो अपने में 
कल्पित हीनता और ख्ामित् दृष्ठि में से छूट जाता है। पश्चात 
वर्तमान पुरुषार्थ की अशक्ति के कारण पर में रुक जाता था सो उप्र 
रुचि-साव के कारण नहीं रुकता है। वह स्वभाव के बल से राग- 
द्वेबष को तोड़ना चाहता है; विकार का भ्र्थात्‌ राग की वृत्ति का 
स्वामित्र नहीं करता । 

जो बिकार का नाश करना चाहता है वह विकारखरूप नहीं 
होसकता। विक्रार को जानने वाला क्षणिक विकाररूप नहीं है| यदि 
विकार को दूर करने की शक्ति भ्ात्मा में न हो तो जो नहीं है वह 
जगत में त्रिकाल में भी नहीं होसऊता, किन्तु अनन्त ज्ञानी पूरे, पवित्र, 
उत्कृष्ट, परमात्मदशा को प्रगट कर चुके है। नित्यखभाव के बल 
से श्रमुक अश में राग को दूर करके उसी रुचि से राग न होने दे 
या पूर्ण पुरुषाथे से अशमात्र राग-बिकार न होने दे ऐसी झात्मा की 
शक्ति प्रतित्ममय प्रत्येक झाव्मा में विद्यमान है। 

यदि कोई जीव किसी दूसरे के दोर्षो को दूर कर सकता हो तो 
कोई दूसरा जीव नरक में या दुख में भी डाल सकता है। किन्तु 
वास्तव में जीव के ऐसी पराधीनता नहीं है। दोषों को दूर करने में 
स्वय धकेला हो प्रमथ है तो स्त्रय त्रिकाल पूरे ओर ख्तत्र असयोगीरूप 
में भी वतेमान में परिपूण है। जो पर-स्म्बन्ध मान रखा है सो निमित्ता- 
घीनदृष्टि की भूल है, ओर यही सस्तार है । जब ऐसे नित्यख़भाव के 
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बल से पीमरता दूर होजाती है कि में पूर्ण प्रभुता वाला हूँ तो उस्ती 
समय ऑँशिक निर्मल पवित्नता प्रगंठ दोती है। 


देह पर दृष्टि रखकर विचार करता है इसलिये यह प्रतिमासित नहीं 
होता कि भगवान श्राक्मा कीड़े-मऱेड़े में भी पूर्ण खवतत्र है, क्योंकि अपनी 
सर्वोत्क्ट महिमा निज को निज में प्रतीत नहीं हुईं इसीलिये भपनी दृष्टि 
से अपने को हीन, शपूर, विकारी मानता है। देहादिक वर्तमान सथोग 
को द्वी मानने वाला यह नहीं मानता कि में वर्तमान में भी त्रिकाल- 
स्थायी पूरश प्रभु हूँ, इसलिये वह भज्ञानी है, क्योंकि अपने में छुख नहीं 
देख पका इसलिये देहयुद्धि से किसी में अनुकूलता की कल्पना करके 
श्रच्छा मानता है भोर किसी में प्रतिकूलता की कल्पना करके बुरा 
मानता है। 


स्तरथ ज्ञाता होकर भी शपने को हीन मानकर पुण्य शोर देहादिक 
छ्णिक सयागी वस्तुओं को महत्व देता है। यदि विच्छु कपड़े को काट 
खाता हैँ तो दुःख नहीं मानता किन्तु शरीर को काठता हैँ तो दुख 
मानता है, किन्तु बस्र भ्रोर शरीर दोनों त्रिक्राल में भी अपनी पस्तु नह 
है। क्योंकि देह पर (सयोग पर) दृष्टि है इसलिये यह मानता है कि 
जो देखने वाला है सो मैं नहीं हूँ किन्तु जो वस्तु दिखाई देती है वह 
में हूँ। मुख प्राणी शरीर को लक्ष्य करके कहता है कि यदि पे, भच्चा 
रहे तो मुझे सुख हो, किन्तु शरीर को श्रथवा जड़ इन्द्रियों को कुछ खबर 
ही नहीं होती, फिर भी मूल प्राणी यह मानंता है. कि उनके कारण मुझे 
पघुख-दु ख होता है | एक तत्य को दूसरे का भवल्म्बन लेना पड़े सो 
वह सुख नहीं है | जो यह मानता है कि पर का भाश्रय झावश्यक दै, 
चह अपने खतत्र पवित्र खमाव की हत्या करता है ।ओर यही ईसा है। 


यदि अविनाशी खतंत्र पूंणी स्वभाव को अपूर्वरूप में न॑ जाने और 
अन्तरग में उस्की महिमा को न लाये तो मरकर कहा जायगा यह 
विचार करें! जैसे समुद्र में फेका गया मौती मिलना कठिन है उस्रीप्रकार 
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मनुष्यमव॒ को खोकर चौरासीलाख के अबतारों में परिभ्रमण कस्ते हुए सत्त्‌ 
का घुनना हुलेभ होजायगा । 


' जैसे मात्र सोना अशुद्ध या द्वीन वहीं कहा जाता किन्तु वह 
तांब्रा इत्यादि के सयोग से भशुद्ध अथवा सोच से उतरता हुआ कह- 
लाता है तथापि यदि वह सयोग के समय भी सो । शुद्ध सेना न 
हो तो कदापि शुद्ध नहीं होतकता; इसीप्रकार मात्र चैतन्य आत्मा में 
स्भाव से विकार नहीं होसकता, किन्तु वर्तमान अवस्था मे निमित्त- 
सयोगाधीन विकारी झत्रस्था नवीन होती है | इस सयोगाधीन दष्टि 
को छोड़कर यदि गखड शुद्ध भुव पर दृष्टि करे तो निमलता प्रगठ 
होती है। 


यदि अकेले तत्त्व में पर-निर्मित का संयोग हुए बिना विकार हो 
तो विकार तमाव कहलायेगा। पर-सयोग में कर्तामाव से (अपनेपन के 
भाव से) अठ्ककर जैसे शुभाशुभ भाव जिप रस से वर्तमान अवस्था में 
जीव करता है उसका फल उसी समय भपने में आकुलता के र्तरूप से 
होता है, ओर उसके 'निमित्त से बधने वाले संयोगीक्म का फल बाद 
में संयोगरूप से होता है। 


घ्ज्ञानी की बाह्य मैं देह, श्री आदि पर दुष्टि है भोर भीतर सूच्ठम 
कम पर दृष्टि है। यथाये नवतत्थों को शुमभाव से जानना भी बाह्य भाव 
है । इस बाह्य भाव से झन्तरंग में पैठ नहीं होतकती। मात्र झ्ात्मा में 
अपने श्राप नवतत्व की सिद्धि नहों होती । 


त्राह्म (स्थूल) दृष्टि से देखा जाय तो जीव पुश्नल की झनादि ब्ंध- 
पूर्याय के समीप जाकर एकरूप में झतुमव करने पर यह नवतत्व 
भूताये हैं, सत्याये हैं। यहां प्मीप का अथे क्षेत्र से नहीं किन्तु पर में 
एक-मेकपन की मान्यतारूप भाव की एकाग्रता होता है | जिसे अवि- 
कारी मिन्न आत्मत्वमाव की खबर नहीं है उसे पर-सयोग का (राग- 
द्वेष के विकस्प का ) जो अतुमव होता है वह भूताये है, श्रम नहीं है; 
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राग-द्वैेघष का निमित पाकर कम अपनी योग्यता से झ्वानी झ्ात्मा के 
प्रदेशों से एकक्षेत्रावगाहरूप में भाते हैं, यह वात भी सच है | 

यदि कोई कहे कि पुण्य-पाप होते ही नहीं, जीव की वर्तमान 
अवस्था में भूल पझोर विक्रारी भाव का होना श्रम है, प्रसत्‌ है तो 
ऐसा कहने वाले की यह वात सच नहीं है। थह खरगोश के सींग 
की भैति प्रपत्‌ नहीं है । यदि कोई यह कट्ठे कि खगे और नरक 
वास्तव में नहीं हैं किन्तु लोगों को पुण्य का छोम ओर पाप का 
भय बताने के लिये इनकी कल्पना की है तो ऐसा कहने वाले को 
बात मिथ्या है, क्योंकि सत्र भौर नरक भनेक न्याय-प्रमाणों से पिद्द किये 
जापकते हैं | 


जैसे कोई भल्ना त्रह्मचारी सज्जनों की सगति को छोड़कर कुशील- 
चान व्यक्तियों के साथ प्राये-जाये तो यह लजा की बात है, हसी- 
पकार ब्रद्मानद भगवान शआात्मा पदबसतु में कठृत या पपनापन स्थापित 
करके अनत ज्ञानानद प्रमुत्व की महिमा को भूलकर भौर यह मानकर 
कि पुण्य-पाप मेरे है, में रागी हूँ, मुझे पर का भ्राश्रय चाहिये, 
चोरासी के चक्कर में पडा रहता है और भव-श्रमण करता रहता है। 
पर-सयोग में सुख मानना महा व्यभिचार है । 

सयोगाधीनद्ृष्टि में एकाप्र होकर बधभाव का अनुभव करने पर 
यह नवततव के भेद भूता्-पत्याथे हैं । भ्रज्ञानमाव से अवस्थाहष्टि 
के व्यवहार को पकड़कर, राग-द्वेष-भज्ञान के कारण जीव का जो परि- 
अम्रण द्वोता है सो वास्तविक है, भ्रान्ति नहीं है, भसत्‌ कल्पना नहीं 
है। जैसे मगजल में वास्तव में पानी नहीं है तथापि पानी का 
प्रतिभास होता है, उसे वास्तविक पानी मानने की भूल होती है, वह 
वास्तविक भूल ही है। इसीप्रकार भ्रज्ञानमाव से जीव परिभ्रमण करता है 
जोकि बास्तविक है । 

जिसे भ्ात्मा के यथार्थ स्वरूप की खबर नहीं है वह मृहतावश 
अपने को पूर्ण ख़तत्र भगवान नहीं मानता । जिनकी ऐसी धारण 
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है कि अन्य कोई मेरी सहायता करदे, मुझे कोई कुछ दे दे, दूसरे का 
आश्रय. आवश्यक है, दूसे का भाशीर्णद चाहिये, पुण्य का साधन 
आवश्यक है वे अपने को पामर-अशक्त मानते हैं । जो बाह्य में धर्म 
मानकर क्रिया-कष्ट से खेद-खिल होता है उसे भातगा की अतीद्धिय 
शांति ओर भवत्र से निःसदेह् मुक्ति का निणेय नहीं होता । भगवान ने 
उप्तकी बाह्मक्रिया को अज्ञानरू्प बालतत श्रोर बालतप कहा है | 


जिसे भव से भय लगता है वह यह विचार करता है कि निभल 
नित्य शरणभूत वस्तु कया है, किन्तु जो ससार में वतेमान पुण्य की 
अनुकूलता को ही देखता है बह पुण्य-पाप के नाशक खमावरूप 
अविकारी भगवान भात्मा को नहीं देखता। धर्मात्मा को राग की चेष्ठा 
में ला मालूम होती है, खेद होता है। मूँड नामक प्राणी विष्टा को 
खाकर जैसे भानद मानता है उप्रीप्रकार ज्ञानी जीव पुण्य को भच्छा 
मानकर उसमें हे करता है । प्रतिश्ठ, धन, शरीर इश्यादि में खुख 
प्ानता है किन्तु ज्ञानियों ने पुण्य-पाप से रहित झविनाशी स्वभाव 
की प्रतीति में स्थिर होकर पुण्य-पाप को विष्ठा की मीति छोड़ दिया है। 
भज्ञानी को भूँड की उपमा देना बिल्कुल उपयुक्त है क्योंकि उप्तकी उस 
मान्यता में मेंड के अनन्त भव विद्यमान है। 


यदि जीव पामरता करे भोर उम्र परामरतारूप भ्रवसथा को ही 
झपना सम्पूररी स्वरूप माने भोर यह ने माने कि झपना अवगुण का 
नाशक त्रैकालिक स्वभाव वर्तमान में सम्पूर्ण है तो वह चोरासी लाख 
के झबतार में निरतर परिन्रमण करता रहता है, इसलिये ठसे नवतत्वों 
का खण्डशः थनुभव सत्याथे है। 


यदि कोई यह कहे कि भोग योग्य कर्मों का बध किया है सो वे 
विषय-भोग कराते हैं, इसमें में क्या कर सकता हूँ! राग-द्वेष होजाते 
है, तो ऐप्ता मानने वाला खच्छन्द चोरासी के चक्कर में भवश्रमण 
करने के लिये सवा है। 
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जंब् कोई व्यक्ति दान में पैपां नहीं देना चाहता तब सस्‍या को 
दोष देता है भोर कहता है कि 'मेरे भाव दान देने के तो है, किन्तु 
आपकी तत्था वाले व्यवस्था ठीक नहीं रखते! इस्तप्रकार एृष्णा को कम 
न॑ कंएने के लिये बात को गोलमगोल कर देता है, किन्तु यह स्पष्ट क्यों 
नहीं कह देता कि मुझे! कुछ देना नहीं है। वह सस्‍्या छुघरे या 
बिगड़े, उप्त पर तेरी तृष्णा के बढ़ने या घठने का भाधार नहीं है। 
जिसे दानादि में मान चाहिये है भथवा दान के बाद जो भाशा रखता 
है उसके वर्तमान तृष्णारूप पापभाव होता है। जो दान में दृष्णा को 
कम करता है उप्का वह भात्र भ्रपने पर ही भवलबित है। इसप्रकार 
परिणाम का व्यवहार से स्वतन्र कर्तब जानकर जैसे नंवतर्त हैं. उन्हें 
वैसा जाने तो व्यंवहारशुंद्धि होती है, किन्तु उससे जम्मं-मंरण नहीं 
मिठ्ता, क्योंकि वह पुण्यभाव॑ है । 

असयोगी निषिकारी खभाव मिन्न है, ऐसी यथाथे श्रद्धा होने के 
बाद वर्तमान अशक्ति में राग होता है, और उसमें कर्वृतन-बुद्धि को 
छोडकर पाप से बचने के लिये पुंण्य-भाव को शुभबृत्ति करतो है, 
किन्तु उप्ते निमित्ताधीन विकारी जानकर ज्ञानी उप्तका स्वामी नहीं होतां। 


कोई शात्र के पहाड़े रटकर विपरीत भरथे अहण करे कि पहले के 
क्रठिन कर्म भाड़े शाते है, निकाचित कमे का बल प्रधिक है, इपलिये 
सप्तार के भोग नहीं छुट्ते | इस्पकार गोलमाल॑ करने वाले के व्यवहार 
नीति का भी ठिकाना नहीं है। भपने भाव से स्वभाव की निर्मलंती को 
भूलंकर मैंने दोष किया है, ओर मैं उसे दूर करके पवित्र ग्रानन्‍द भाव 
कर प्रकता हूँ, इसप्रकार यदि भपनी खतत्रता को मन से खीकार करे 
तो वह आँगन में आया हुँग्ा माना जायेगा। 


अब भागे यह कथन ई कि विकल्प को भअशत, दूर करके शुव- 
स्॒माव के लक्ष्य से शांति कैसे प्रगट की जाये भझोर पतीन्द्रिय खवरूप 
को कैसे जानना चाहिये । 
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आता में अनंत ज्ञान, दर्शन, घुख; वीर्यादे गुण भरे हुए हैं, जों- 
कि भपने ही कारण से है, वे किसी निर्मित को लेकर प्रगठ नहीं 
होते । निर्मित्त से भ्ंथवा रागादि विकार से भविकारी दशा नहीं 
होपकती । आत्मा का स्वभाव 'कर्मतयोग से रहिते, निर्विकार भोरे 
भेद है | भात्मा में जो कर्मत्ेयोगाधीन क्षणिक विकारी अवस्था होती 
है सो अभूताथ है । मन के द्वारा जो शुभविकल्परूप नवतत्तों का 
निर्णय होता है सो वह झात्मा के मृलस्वभाव का निणेय नहीं है। 
एकरूप निमल खमाव की यथाथे श्रद्धा होने से पूर्व मत के द्वारा 
जो इसग्रकार नवतत्व के भेद का विचार करता है कि मैं जीव हूं, 
पर से भिन्न हूँ, भजीव नहीं हूँ, खवमाव को प्रतीति से सबर होता दे 
इत्यादि, वह विकल्प शुभराग है। एकरूप ज्ञानखमाव में स्थिर 
होना चाहिये, उस्तकी जगह पर-सम्बन्ध से उत्थान होता है, जो 
झादरणीय नहीं हैं; तथापि मन से उप्त यधाथे नवतत्व का विचार किये 
बिना स्वभाव के औगन में नहीं आया जास्कता | 
आत्मा देहादि की क्रिया नहीं कर सकता | देहादि से अथवा 
पर-जीव से प्रत्येक झात्मा त्रिकाल भिन्‍न ही है। पर के सबन्ध से 
रागं-द्वैघ ओर ममता का जो भाव अपनी प्रव॒स्था में स्वये करता है, 
उस क्षृणिक घबरथा के भेद से भी झात्मा परमाथेत' मिन्‍म है | खमाव 
के लक्ष्य से हठकर में पुंण्य-पाप के भाव परलक्ष्य से करूँ तो वे 
होते है, क्रिन्तु मेरी योग्यंतां से वह वर्तमान में नया विकार होता है । 
वन्‍्धनरूप विकार भाव ओर प्रविंकोरी संबर, निजरा, मोक्ष का भाव 
मेरी योग्यता से होता है, उसे कोई दूसरा नहीं कराता । निमित्त का 
सयोग-वियोग उसकी योग्यता से होता है, इसप्रकार स्व-यर की ख्वतत्रता 
का निर्णय नवतत्व के भेद से करे तो जीव अभी प्राथमिक भूमिका के 
समीप॑ आता है। उसके शुभराग में रुक जाना पुण्य का कारण हैं, 
बह आत्मा के घर का प्रंथवा शांति कौ कारण नहीं है, क्योंकि 
थूपहले ऐसे मन के सल विषय से भात्मा सचें नवततों के पुण्यरूप 


४४ ] समयसार प्रवचन $ दूसरा-भाग 


अँगन तक अनन्तनार पहुँचा है, किल्तु वहाँ से भागे विकल्प को तोड़- 
कर अुवलमभाव में एकल की श्रद्धा करने की झपूर्व. समझ को नहीं 
पासका, इसलिये संसार ज्यों का त्यों बना रहा । जिपत भाव से भव- 
बन्ध किया उम्त भाव का भात्मस्वभाव के वल से यदि भरत न किया 
जाय तो भव का अश्रन्त नहीं होतकता भर पवित्रता प्रगट नहीं 
होतकती । 


बिना समके जीव ने श्रनन्तबार अनेक शात्ल पढ़े, पडित हुआ, 
बीतरागदेव के द्वारा कहे गये सनातन जेनघ्म का नग्नदिगम्बर साधु 
हुआ, नवतत्नों का मन में यथाथे निर्णशेप किया, किन्तु निमित्त पर लक्ष्य 
बना रहा कि मन का प्ालस्बन प्ावश्यक है, शुभराग से धीरे-धीरे 
ऊपर जासकेंगे, ओर इसप्रकार पर से, विकार से गुण का होना माना, 
किन्तु निरपेक्ष, निरावल्म्बी, प्रक्रिय, एकरूप आत्मख्भाव की श्रद्धा नहीं 
की । मन में नवततों के विचार के ओर की जो दृष्टि हैं सो पराव- 
लम्बन है, जबतक जीव के ऐसा भाव बना हुआ है तबंतक वह राग 
'में गंगा हुआ है। 


अब पतर्मा्थ एकरूप प्रम्यकृदशन का कथन करते हैं। नवतत्व के 
भेद को गोण करके (निषेघ करके ) एक जीवस्थमाव के निकट जाकर 
अमेद का भ्रतुभव करने पर वे तवमेद अभूताये हैं, वे मात्र ज्ञायकस्वभाव 
में प्रतीत नहीं होते। में नवतव के भेदरूप छ्ाणिक भ्रवस्था जितना 
नहीं हूँ, फिन्तु त्रिकालस्थायी वर्तमान में पूण इतकृत्य भोर लमावत, 
शाति से परिपूर हूँ, इसप्रकार पूण की श्रद्धा के बल से भतीन्दिय 
आनन्द प्रदित पनुभव करने पर भेद दिखाई नहीं देता । अविकारी, भभेद 
की श्रद्वा हाने के वाद विकल्प में भाने वाले विकल्प के भेद होते हैं, 
किन्तु एकबार अखणड भात्मलभाव में स्थिर होकर नव के भेद से दुद्ं 
हटकर सभाव के निकट जाये तो फिर पराश्रित भेढ में खामित् (करे) 


न होने दे । 
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अनादिकाल से जों खणड-खणडरूप बध-पर्याय में एकाग्र होता 
था, उप्तमें एकत्व मानता था ओर स्माव से दूर भागता था, वह प्ब 
त्रिकाल एकरूप निविकारी गखण्ड्वभाव के समीप जाकर विकल्पों का 
अभाव करता है। उसे परमाथे एकल्न का ऐसा अनुभव होता है कि 
कोई भी परमाणु या विकल्प मात्र' मेरा स्वरूप नहीं है। 


जैसे सफेद स्फटिक को लाल या काले फूल के सयोग की दृष्टि से 
देख तो वर्तमान अवस्था में पर-निमित्त की भेदरूप से होने वाली लाल 
या काली मलक दिखाई देगी, किन्तु यदि उत्त सयोग पर की दृष्टि को 
छोड़कर मात्र स्फटिक को उसके मूल स्वभावरूप में देखें तो प़्योग के 
समय भी एकरूप खच्छ, भोर शुभ्र दिखाई देगा, इसीप्रकार भगवान 
आत्मा अरूपी, ज्ञानानन्द एकरूप है (स्फठिक को कोई खबर नहीं होती 
किन्तु भात्मा को ख़बर है-ज्ञान है) उसे पर-प्रयोगाधीन दृष्टि से देखे 
तो बरतेमान अवस्था भें वह पुस्य-्पाप के अनेक भेदरूप से दिखाई 
देता है, जोकि व्यवहार से यथाथे है। त्रिकाल पूण, एकरूप स्वभाव 
का लक्ष्य करने के लिये सयोगाघीन क्षणिक भेद को दूर करके निम्मित्ता- 
घीन होने वाली झवस्था के लक्ष्य को गौण करके एकरूप निर्मल आत्म 
स्वभाव को देखने पर 'यह प्रतीत 'होता है कि वे नवतत्व के भेद भभूताये 
हैं, ज्णिक है, एकसमय स्थायी हैं। यह प्रथम त्म्यकऋृदशन की बात है, 
इसके बाद श्रावकत्व ओर मुनि सहज ही होपकता है। पर के प्रहण 
ओर त्याग से रहित निःपेज्ष ज्ञाकक खमाव को समभे विना जो यह 
यह प्रानता है कि में त्यागी हैँ * उसके वाह्मप््योग अन्तरायकर्म के 
उदय से छूट गये है किन्तु परमार्थत, अतरग से थे नहीं छूटे है। 

पत्माथे एकल्व खमाव में एकाग्र अनुभव से निर्विकल्य श्रद्धा प्रगठ 
करके, उप्के अभेद विषय में जाने पर विकल्प नहीं रहते । यथार्य 
प्रतीति होने के बाद शुमाशुभ राग की बृत्ति उत्तन्न ह्वोतो है; किन्तु 
ज्ञानी उपका रुचिभाव से कर्ता नहीं होता और उसका आदर नहीं 
करता | वह एकाकार ज्ञायक््माव को ही : मुख्य मानता है । 
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वर्तमान सवर, निजेरा और मोज्ञ-पर्याय मेदरूप है, एकरूप पात्मा 
अनादि-अनत है । निमल प्रानदरूप मोक्ष-भवत्था भ्रात्मा में अनन्‍्त- 
काल तक रहती है, किन्तु शात्मा मात्र मोक्ष-अवस्था के भेद जितना 
नहीं है | प्प्तार और मोक्ष की त्रैकालिक भरवस्था मिलकर प्रत्येक भागा 
बर्तेमान में एकरूप अखणड शक्ति से परिपूर्ण है। सम्पूण वस्तुखभाव 
की पस्मा्थदृष्टि में ससार थोर मोक्ष-पर्याय का भेद नहीं है । मात्र 
ज्ञायकस्वममाव (पारिणामिक भाव, निभल ख्भावभाव) उ्र श्रद्धा का 
झअखण्ड विषय है, निश्चय ध्येय है | 
शुद्धनय से नवतत्व के विकल्प को गौण करके ज्ञायक स्वभावभाव 
से एकाग्र होने पर नव भेद नहीं होते, पानी के एकांत शीतलस्वमाव 
को देखने पर अग्नि के निमित्त से होने वाली ठष्ण पश्वस्था नहीं है 
इसप्रकार मात्र पारिणामिक ज्ञायकलमभावको निरपेक्ष शुवदष्टि से देखने 
पर नवप्रकार के भेद नहीं दिखाई देते । 
इस बात को समझता भले ही भति सूछम मालूम हो किन्तु प्रश्न ! 
ग्रह तेरी बात है । तुझे प्पना नित्यस्तभाव कठिन मालूम होता है, 
और बह प्मक में नहीं भ्रासकता ऐसा न मान, तेरी महिम्ता की क्‍या 
बात कही जाये ! सर्वज्ञ बीतराग की वाणी में भी तू भलीमैति नहीं 
आसका | कहा भी है कि +- 
जो पद दीखा सर्वज्ञों के ज्ञान में, 
कह न सके उसको भी श्री भगवान हैं; 
उस स्वरूप को वाणी अन्य तो क्‍या कहे 
अनुभव-गोचर मात्र रहा वह ज्ञान है। 
(प्रपूवे प्रवसर) 
[यह छुझवसतर की-पूर्ण पुरुषाय की भावन्ना है] 
पत्मत्वरूप ज्ञान में परिपूर्ण भाता दे, वायु में पूरा नहीं भाता, 
यह कहकर तेरी झपूर्व महिमा का वर्णन किया है। (यद्रपि तीरयकर 
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“की वाणी द्वारा सस्पूण भाव समझ में? झाते हैं) जो कोई: तेरी महिमा 
गाता है उप्तका विकल्प-वाणी में, युक्त, होना रुक जाता है, इसलिये 
यह कहा है किल्‍उसे वाणी में नहीं गा-सकते । अनुभव से! पूर्ण ख- 
-भाव जैसा है जैसा ही (परोक्ष ज्ञान से माना -जासकता (है । हे प्रभु ! 
तू ऐश्वा त्रिकाल परिष्र भगवान भात्मा है कि-सर्वज्ष की वाणी -में भी 
तेरी महिमा पूर्णतया नहीं झाती, तथापि तू निमित्ताधीन बाह्मदृष्टि से 
अपनी महिमा को भूलकर पुण्य-पाप में रुककर दूसरे की आधीनता 
में सुख मानकर चोरासी 'के परित्रमण में अनन्त दुख 'पारहा है। 
यदि उप्त दुख'क्ली बात ज्ञानी के निकठ जाकर छुने तो भव का 
दुःख मालूम हो किन्तु व्‌ तो विपरीतता में ही छुभट बना फिर रह है। 
यह अज्ञानी जीव वर्तमान पुण्य से प्राप्त झनुकूलता में ही बढ 
जाता है-उसी में तन्मय रहता दे, मानो यह शरीर सदा स्थिर रहेगा। 
यदि किसी की केन्स्र नामक श्रप्ताध्य रोग होजाता है अथवा किसी का 
हार्टफैल होजाये तो वह प्मम्ता है कि यह तो अमुक व्यक्ति को हा 
' है, मुझे थोड़े ही होना 'है। इसप्रकार मूढता में निंशक होकर छुख 
मानता 'है। घर में लब्के "पिताजी-पिताजी” कहफर पुकारते हैं और 
सभी भ्रनुकूल दिखाई देते है किन्तु वह यह नहीं प्रप्रकता कि थे संब 
यह मोह की चेश-राग को लेकर कहते हैं । झोर इसलिये वह 'मानता 
है कि हमारे लड़के स्वार्थी नहीं हैं, श्ली, पुत्रादि 'वहुत मंल्ले हैं। किन्तु 
“वह .यह नहीं प्रमकता कि अरे | जे किसी -के लिये पिनयवान नहीं हैं, 
किन्तु भ्रपने राग में जिन्हें जो भनुकूल लगता है वे-उप्ती के गीत 
गाते हैं । ह 
जो वतेमान' अवस्था 'में ही स्वस्थ 'मानते है वे मीतर ही भीतर 
प्रतिक्षण स्माव की मूढ़ता से झापना 'भावस्मरण कर रहे है, वे उंम्न 
ओर दृष्टि ही नहीं डालते । हे भाई ! यह सब्र यों ही पंडे। रहेंगे 'भोर 
तू अक्वेला ही जायेगा, व्मथवा समस्त सयोग तुमे छोडकर चले जायेंगे, 
इसलिये एकजार शान्तचित्त से ।झपनी महिमा की सुन। बाहर की ममता 
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के सब फल थोथे हैं। जैसे धुएँ को पकड़कर उप्से कोई महल नहीं 
बनाया जाप्तकता उसीमग्रकार पर्वस्तु में तेरी कोई सफ़लता नहीं होप्तकती, 
और पंसवत्तु से छुख नहीं मिल सकता, इसप्रकार विचार करके सत्य का 
निर्णय कर । एकबार प्रश्न्न-चित्त से अ्रपने पवित्र मोक्ष-सवमाव को बात 
सुनकर उसे स्वीकार कर, उप्तसे क्रमशः भात्मल्लभाव की प्पूर्ण पर्याय 
प्रगट होजायेगी । 


ययाथे स्माव को घुनकर प्रन्तरग से स््रीकार फरके जो अशत, 
यथाये की रुचि में जा खड़ा होता है, वह फिर वापित्त नहीं होता । 
पहले वह बाह्म-पदार्थों की रुचि में रागपूर्वक बारंबार एकाग्रता करता 
या, और झब वहीं भीतर ही भीतर अपूर्व रुचिभाव से गुण के साथ 
एकाग्रता को रटता रहता है। जो एकनत्रार सतसमागम करके स्वभाव की 
रुचि से जाग्रत होजाता है भोर उम्त रुचि में दृढतापूर्वक्ष जा खडा 
होता है, वह सब झोर से श्रविरोधी परमार को प्राप्त कर लेता है; 
क्योंकि स्माव तो विकार का नाशक है, रक्षक्त नहीं। इप्त खतैत्र स्वभाव 
के लिये मन, वाणी, शरीर अथवा विकल्प की प्तहायता नहीं होती । 
स्वभाव के लिये किसी बाह्य साधन की प्रावश्यक्रता नहीं द्ोती । 
इसप्रकार प्रम्यकदशीन होने से पूर्व एक मात्र निरावलम्ब्ी स्वभाव की 
स्वीकृति होनी चाहिये । 


जो*झात्मा के पूर्ण हितरूप स्वमाव को यवार्थतया समझता है 
ओर मानता है वही सल्नन है। जो रागद्वेष होता है सो स्भाव की 
प्रपेक्ता से असत्‌ है, चिरस्थायी नहीं है। स्रमाव के लक्ष्य से राग 
द्वेघ को क्वाण भर में बदलकर पवित्र भाव किया जासकता है, क्योंकि 
आत्मा में राग-द्वेष का नाशक् स्वभाव प्रति्मय विधमान हैं| यदि 
उसीको माने, जाने ओर उसप्तमें स्थिर होजाये तो राग ने तो खभाव 
में था भोर न नया होसकता है-। ख्माव की शक्ति में जितना स्थिर 
हु आ्रा जाये उतना ही नवीन राग उत्पन्न नेहीं होता। 
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प्रश्न.---पुण्य॒ तो साथी है, उप्तके -बिना झात्मा झकेला क्‍या 
करेगा ? 

उत्तः--पुण्य का निषेध करके समात्र में जो सम्पूर्ण शक्ति है उत्तकी 
रच के बल से जीव भकेला ही पहले से मोक्षमाग का प्रारम्भ करता 
६ । वाद्य इप्टात को ले तो-यदि चलनेवाला अपने पेरों से चले तो 
पाथी (मांग दर्शक) निमित्त कहलाता है, किन्तु यहाँ पन्तरग अरूपी 
मार्ग में करिप्तीका श्वलस्वन नहीं है | श्रद्धा, ज्ञान ओर चारित्र में 
ब्रिकाल में भी कोई बाह्य साधन नहीं है । अपनी शक्ति में वेत्ी तपपर्ता 
हो तो बहँ। तदनुकूल संयोग अपने श्राप उपस्थित होते हैं । भाता 
ऐमा पताधीन नहीं है कि उम्रके लिये नि्मित्त को प्रतीक्षा करनी पढ़ें । 


प्रश्न---जत्र उपदेश सुने तभी तो ज्ञान होगा ? 


उत्त --उपदेश सुनने से ज्ञान नहीं होता; यदि ऐसा होता हो 
तो सभी श्रोताओ्रों को एक प्ा ज्ञान होना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं 
होता; लेकिन जिम्तमें जितनी योग्यता है वह स्वयं उतना पम्कता है; 
उप्तमें निमित से ज्ञान होने की बात नहीं है | कोई चाहे मितना 
पमफाये, फिन्तु स्वय पत्य को समझकर स्वथ ही निशय करना चाहिये। 


नवतत्व में विकारी भवस्था के भेद को दूर करके (गोण करके) 
अखगड, भव, ज्ञायकल्भाव को भूताये दृष्टि से देखने पर एक जीव 
ही प्रकाशमान है | इप्प्रकार अन्तग लक्ष्य की एकाग्रद्टि से देखे 
तो ज्ायक भाव जीव है, मोर जीव के विफ्रार का भेद्र अमीव है। 'में 
जीव हूँ इसप्रकार मत के याग से जो ब्रिकल्प द्वोता है ठसे यहा जीव- 
तल कहा है । जैसे जवतक राजपुत्र राग्यासन पर नहीं बेंठा तबतक 
बहू ऐसा विकल्प बत्ता है किन्‍मे राजा होने वाला हूँ, किल्तु जब 
गज्यापनारद होजाता है, कोर उसी की घाज्ञा चलती है तथ तलस्‍्वन्यी 
विषल्प नहीं हता, इसीप्रकार में पर से भिन्न भाव्मा हूँ, प्रजीव नहीं 
हूं ऐसे विकल्प से एकरूप परमाने की शद्धा के लिये नवततव का 


हैं? | समयंसार प्रवचन ५ दूसरा'भाग 


विचार करता है; पश्चात्‌ |जब ” ययाये-अनुभवयुक्त « प्रतीति" होनोती है 
तब वहाँ नवतत्व के विकल्प गोण हो जाने पर अपने को स्वविषयरूप” 
अखाड़ मानता ,है।” उसे , प्रम्यकुदशत- कहते- हैं । दब्य के निश्चय के 
फारणश से -स्वमाव में-निशक दोने' के बाद श्रद्वा प्रम्बन्धी; विकल्प नहीं: 
उठते | यदि « पुरुषाथ की , अशक्ति के कारण ,राग को) जल्दी, दूर न 
कर भके तो नवतत्व के विशेष ज्ञान की नि्मलता का' विचार! करता 
है, किन्तु, वह राग- को करने योग्य (ठपादेय) नहीं, मानता । वह: 
विकास्ताशक॒ स्वभाव की-प्रतीति के बल से राग को, दूर ।करता है ॥ 


सम्यक्रदशन मझात्मा में: भनंत केवलज्ञान को' प्रगेट करने की ' 
पीढ़ी का आरम्भ' है । मैं पूर्ण! झरागी हूँ इसप्रकार स्वभाव की खण्ड 
इृष्टि होने पर भी अ्रस्यिरता से पुण्य-पाप क्ी/चृत्ति उतपपन्न हो तो 
उसका यहेँः निषेध है । पर में भच्छा बुरा मानकर उसमें लग जाने 
का मेरा स्वभाव नहीं हैं, कितु लगातार एकरूप जानना मेरा ज्ञायक 
स्वमाव है ! 


आत्मा में पुण्य-पाप के विकल्प भरे हुए' नहीं'हैं। जैसे दर्पण की 
स्वच्छता, में , भप्मि, 'बरफ, विष्ठा, स्वण ' भोर पुष्प इत्यादि जो भी सम्मुख” 
हों वे सब दिखाई देते हैं .तथापि उनसे दर्पण को - कुछ नहीं- होता, 
इसीप्रकार प्ात्मा पर-सयोग से मिन्न है, ,भावत, दूर है, इसलिये फवस्तु-. 
चाहे जिप्रूप में दिखाई दे किन्तु वह झात्मा में दोष उन करने में , 
समथे नहीं हैं। ज्ञायक * स्वभाव किसी भी सयोग में, चाहे जैसे क्षेत्र 
या काल में रुकने वाला नहीं है, क्योंकि भात्मा पररूप नहीं-है 'भोर - 
पर, आात्मरूप नहीं है। एफरूप निर्मल स्रमाव की श्रद्धा की प्रतीति 
के द्वारा ख़माव के आश्रय से निमेलमाव प्रगट होता है। नवतत्त के 
शुभराग से भनेक प्रकार के राग के भेद प्रगठ होते हैं जोकि भन्तरग 
में सहायक नहीं हैं । बाह्मदृष्टि से-देखने पर पर-निमित्त के भेद दिखाई ॥ 


, # निरपेक्ष, भखपह, पारिणामिकमाष । 
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देते हैं, धन्तंरंग दृष्टि में अमेद, ज्ञायक्रलरूंप मात्र आता दिखाई देता 
है | कर्माधीने होने वाली भवस्था के जॉ "भेद 'होते हैं उनकी भ्रपेज्षा से 
रहित त्रिश्लल एकरूप॑ मुत्न-स्थायी' एक ज्ञायक भात्र को' ही भांतमा 
कहा है । 


तू सदा एकरूप ज्ञाता है। जानना ही, जिप्तका स्वभाव है वह 
किसे न जानेगा ? और जिप्तका जानना ही: खभाव है उसे पर में भष्छा 
बुरा मानकर रुक 'जाने वाला रागवान कैसे माना जापकता है * श्रहो 
में तो ज्ञायक, पूरी झतकृत्य, सिद्ध परमात्मा के समान ही हूँ। अवस्था 
में निम्ित्ताधीन विकार का भेद अमूताथे है, स्थायी नहीं है, इसलिये 
उप्र मेरा स्वामित्व नहीं है । 


ज्ञान सबे प्रमाधान स्वरूप है ) जैसे-बीतरागी, केवलज्ञानी परमात्मा 
एक-एक प्मय॑ में लोका-लोक को परिपू्े ज्ञान से जानने वाले है, 
देसा ही में हूँ, इसप्रकार जिसे पूर्णा-स्तत्र खमाव की महिमा की. 
प्रतीति होजाती है उसके अतरंग से सारे सास्तारिक मल दूर -होजाते 
हैं । उसे देहादिक किसी भी संयोग में महत्ता नहीं दिखाई देती । 
जिंतने निम्ित्ताधीन-दृष्टि का परिध्याग कर दिया है, उसने सप्तार का 
ही परिव्याग कर दिया है, और पूर्यखवतंत्र-मोज्ञ स्वभाव को ग्रहण कर 
लिया है । 

पुण्थ-पाप के भेद मात्र भात्मा के नहीं"होते इसलिये अबस्था के 
विकार में भ्रजीब हेतु है,-अर्थात्‌ जीव में कम-नि्मित्क शुभाशुभभाव 
नवतस्र के विकल्परूपसे हैं। ओर फिर पुण्य-पाप, आसब, सवर, निजरा,, 
बंध ओर मोक्ष जिपके लक्षण हैं ऐसे तो केवल जीव्र के विकार हैं । 


पर निमित के भेद से रद्दित' आत्मस्वभांव को' देखने पर भात्मा ' 
ज्ञायंक एकरूप है, उप्तें भत्रस्था पर 'लक्ष्य करके पर' निमित्त में युक्त 
होकर नवतत्र॒ का! विचार 'करे' तो राग द्वोता है, "मैं इंसप्रकार सबर 
कर सकता हूँ, मोक्ष को प्राप्त करूँ, ऐसे विचार 'में ल्लगकर जो मनके 
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राग में अटक रहा है सो वह (अठकने के रूप में) सत्याथ है। 

एकरूप ज्ञायक-खभाव नो प्रकार के राग के भेद से रहित है, ऐसे 

निरावलम्बी अखण्ड स्वभाव पर एकाग्रता करने पर निर्मल पर्याय की 
उत्पत्ति और बिकार का सहज नाश होता है | ध्केली पर्याय पर लक्ष्य 
देने से राग की उत्पत्ति होती है, निर्मेलता प्रगट नहीं होती, स्वभाव 
का लक्ष्य नहीं होता । 'भवस्थादृष्टि वह राग दृष्टि है, व्यवहारदप्टि 
है । मै वतमान में त्रिकाल स्थायी पूरी ज्ञायक हूँ, जितनी निगल धवस्था प्रगढ ' 
होगी वह मुझसे अलग प्रगट होने वाली नहीं है । मोक्षदशा, भनत- 

ज्ञानानद, अनन्त भात्मबल इत्यादि सपूर्य शक्ति प्रतिस्मय वर्तैमानरूप 

में भात्मा में भरी हुई हैं । ऐसे पूणे भ्रखणड स्वभाव पर लक्ष्य देने 

पर विकल्प छूट जाता है । 


श्रद्धा का विषय भात्मा का सम्पूर्ण त्रिक्राल पूरे स्रमाव है। सप्तार 
ओर मोक्ष अवस्था है। उस अवस्था तथा मोज्ञमागे की अवस्था के मे 
का लक्ष्य श्रद्धा के विषय में नहीं है। जैसे सामान्य खरणे को लेने 
वाला सोने की कारीगरी की झलग कीमत नहीं देता, यधपि सोने में 
वर्तमान पारी कारीगरी की योग्यतारूप शक्ति है उसे वह स्वरूप में 
अमिनन अनुभत्र करता है, इसीप्रकार झात्मा एकरूप त्रिकाल, पूर्ण शक्ति 
से अखण्ड है, उसे मानने बाला किसी प्रवस्था के भेद को प्ृषकू- 
खगण्डरूप में ग्रहण नहीं करता । केवलज्ञानादिख्य समस्त शक्तियां वर्तमान 
द्रव्य में भरी हुई हैं, उप्त मखगड ज्ञायकखभाव के बल से निगल अवस्था 
सहज ग्रगट होती है, किन्तु यदि भेद पर लक्ष्य रखकर नवतत्र के 
विकल्प में ला जाय तो खभाव का लक्ष्य नहीं होता, निर्मेल झानन्द- 
शांति प्रगठ नहीं होती, इसलिये भेद को गौण करके नवत्व के भेद से 
किचित्‌ छूठकर, स्वभाव जोकि एकरूप है उप्त पर एकाग्रता का भार 
देने पर एक साथ निमलता की उत्पत्ति, भ्रोर विकार का नाश होता है, 
तथा क्रमशः पूर्ण नि्ेल मोक्ष पर्याय सहज ही प्रगट होजाती है। भवि- 
कारी एकाकार पारिणामिक ज्ञायक स्वभाव की ऐसी महिमा है। नि 
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शक्ति का बल द्रव्य में से खरूप स्थिरता के रूप में आता है। वह 
निमल-निराकुल शाति, सुख और श्रानन्द श्रपना स्वाद है। 


पमयप्तार का अथे है असयोगी, अविकारी, शुद्ध, भात्मा का स्वमाव | 
सर्वज्ञ भावान ने साक्षात्‌ ज्ञान से प्रत्येक जड़-चेतन वस्तु की स्वतत्रता 
को देखा, है। कर्म के निमित्त से भात्मा में विकारी अवस्था होती है, 
वह क्णिक विकार का नाशक त्रैकालिक स्वभाव प्रत्येक आत्मा में है। 
उप्तकी प्राप्ति कैसे करनी चाहिये, यह बतानेवाली वाणी सबेज्ञ के 
मुख-कमल से निकलती है, जिसे सतपुरुष भेलते हैं। आत्मानुभव से 
उप्त परम सत्य को पचाकर जगत के परम उपकार के लिये संतपुरुषषों ने 
परमागम शाझ्लों की रचना की है, उनमें से यह समय्सार प्रन्य सर्वोत्कृष् 
है। एक-एक गाथा में त्रिकाल के पर्वज्ञ-हृदय के रहस्य भरे हुए है। 
इसे जो सममता है वह निहाल होजाता है। 


जो वस्तु होती है वह नित्य स्वयस्िद्ध होती है, किसी के भाधीन 
नहीं होती, आत्मा, जड़ इत्यादि पदार्थ त्रिकाल स्वयसिद्ध हैं । जैसे 
कोई अग्नि को गर्म न माने तो उससे उत्तका स्वभाव नहीं बदल्ल 
जाता, इसीप्रकार जड चेतन पढार्थ त्रिकाल भिन्न है, किसी के कार्य 
कारणरूप नहीं है, तथापि यद्धि ऐप्ता न माने तो स्वभाव बदल नहीं 
जाता । अपने प्रथक्‍्व को भूलकर, निमित्ताधीन दृष्टि से देखनेवाले 
ने जिप्तको देखा उसीको अपना पान लिया। जो शरीर इच्द्रियादिक है सो में 
हूँ, मे कर्ता हूँ, में रागी हूँ, में द्षी हूं, ओर में पर का कुछ कर 
सकता हूँ, इसप्रकार मानता है, क्लन्‍तु अनन्तकाल में एक्छ्षण भर 
को भी यह नहीं माना कि में प्रथक नित्य-श्ञायक हूँ । 


+ 


निमिताधीन दृष्टि को छोड़कर स्वाघीन स्माव की एकरूप 
दृष्टि से देखने पर जीव ज्ञायकमाव है, वह मात्र जाननेवाला 
ही नहीं है. किल्तु अनत सत्व-स्वछप अन्य अनन्त गुर्णों से परि- 
पूरी है; उसकी वर्तमान श्रवस्था में पुण्य-पाप के विकार का निमित्त- 
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कारण अजीब है |, (यहाँ यह घरष नहीं लेना चाहिये कि जीव को 
जड़ पदार्थ विकार कहते हैं) अपने को भूलकर निमित्त को प्रपने में 
गुण-दोष-दाता मानकर शात्मा स्थथ ही विक्रारी प्रत॒स्था फरता है, तब 
परवस्तु की उपस्थिति निमित्त कहलाती है । उप्तके दो पहलू हैं । 
[१] नवप्रकार के “विकल्परूप से बिकारी भाव जिप्तका लक्षण 'है, वह 
तो जीव्र की अवस्था है | यदि विक्रारी होने की योग्यता जीव में स्रय 
न हो तो नई नहीं होतकती, किन्तु वह एक-एक समय की पवत्या 
जितनी ही होती है इसलिये नित्य स्वभाव के लक्ष्य से छ्षणभर में 
निर्मलरूप ' में बदल प्रकती' है [२] जीव की विकारों शवस्था के नव- 
भेदों में निमित्तसारण जड़ कर्म है । 

विकार जिफालीसखमाव में से नहीं घाता, किन्तु निमित्ताधीन 
दृष्टि से नया होता है। जत्र गात्मा पुण्य-पाप के राग में श्रटक 
जाता द्वै तत्र गुण का विक्राप्त रुक जाता है, वह भाववधन है। जहाँ 
निन्दा भौर प्रशसा को छुनने के लिये रुका कि-बह०ँ दूसरा विचार 
करने की श्रात्मा की शक्ति हीन होजाती ,है। पेन्द्रियों के विषयों की भोर 
भ्रच्छे-बुरे की रुचि करके राग में जो रुक़ना होता है, सो वह्दी परमार 
से भावत्रधन है । 

यहाँ सात श्रवया नवतत्त के शुभाशुप्ष विकल्प को जीव के "विकार 
का लक्षण” कहना है | दया, दान, सेवा, झोर भक्ति के शुभभाव जीव 
स्वय परलक््य से करता है, तय होते हैं । उसके निमित्त से पुण्य के 
जो रजकण प्रारव्धरूप में वबते हैं सो पजीवतल है | एक भोर 
विकारी सात तत्व के रूप में जड़-अजीव वस्तु है ओर दूसरी ओोर 
जीव की विकारी अवस्था सात प्रकार के बिकल्परूप से है | उस 
विकार के दो-दो भेद एकरूप स्वभाव में नहीं हैं; उप्त भेद के लक्ष्य 
से निमल श्रद्धा प्रगट नहीं होती । 

अपने में प्रतिक्षण क्या होरहा है इसका विचार तक जीव नहीं 
करते, घर की खिड़कियों, दरवाजों भोर जीते ,की सीढ़ियों का ज़राबर 
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ध्यान रखता है कि में वितनी हैं और कैमी हैं, किन्तु भगदान मामा 
के शाइमत धर में क्या निधान है, शोर में तदझा कैसा क्या उपयोग 
कराता हैं, इसकी कोई खबर नहीं रखता | यहाँ फोई कह सकता है कि 
यह चर्चा तो बहुत बारीक है; जो कि मेरी प्रममक में नहीं भाती, कितु 
यदि बाहर की कोई सूह्यातिसूरम प्रवृत्ति बताई जाये तो कट समझ में 
झाजाती दै। भरे भाई! यह तो ऐसी बात हुई कि -- 


घर में नहीं है चून चने का, ठाकुर वीं करावे । 
मुझ दुखनी को लंहगा वाहा, कुतिये झल सिलादें ॥ 


तेरे धपने स्वावीन गुण की मिस्तर हत्या होती है, तेरे भ्प्रिषक से 
तेरी प्तमस्त शक्तियाँ द्वीन होरही है; हमसे तेरा खभाव प्रगठ नहीं शे 
छजता, किन्तु विक्रारी पर्याय ही प्रगठ होती है। तू अपने खभाव को 
लता रहा है। इसप्रकार भाह्मा में सुब का घकाल करके में किसी का 
भला कर प्रकूँगा, ऐप्ती जो माम्णया बना रखी है सो प्नादिकालीन 
महा प्रत्ान है। जो पुण्य के संयोग में छुख मानता है ऐो भी मात्र 
प्रावुलता के दुख में सुख की कत्यना कर रहा है। जैसे म्रेंढ़ बालक 
प्रिय को चांठता है उमीप्रतार वाल जीव स्वभाव की शांति को भूलकर 
पुण॒य-पाप की आादुलता को अपदा मानकर उधका खाद लेते है। शोर 
दे ऐसी व्यू की डॉग मारते रहते है कि-हम सीतियान 8, हम परोप- 
कारी हैं, डिलतु भरे भाई ! जे खझहर ओर विचार कर फिल्‍ल धीन द, 
तेरा क्या खख्य है, क्‍या नहीं है, तू क्या कर पजला है, क्या नहीं कर 
सपा, पा सब नियेष बर, भन्‍्यथा चौरामी के चद्दा में परिझिमण 
काने का पार नहीं आयेगा भशान बह योई बचाय नहीं है। उस शादी 
मनुष्य गाव पीकर उसमें प्रासम्द गानता है ट्सीप्रकार ग्राध्मानी जीत 
डापने थे) कजानमात में सुसी पानता है, ये दोनों) फरमान हैं। 
यह अंग भनतञ्ञाल से चोतशरी के प्रदतार में धततवार झपार दूं 
भोग भागा हैं; उड्े या भूल गया है। य५ं: खय ही विमखको 
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प्रपनी दया झाये तो इस भव का प्रन्त हो। घन्तरग में जो निरा- 
कुल भानद है उसे भूलकर यह जीव बाहर की भाकुलता के दुख को 
ही मुख मान रहा है | 


जो यह कहते है कि मैं लोगों का छुधारकर दूँगा, वे मृद्े हैं । 
पप॑ने राग के लिये कोई शुभभाव करे तो उत्तका निषेध नहीं है, किन्तु 
जो उप्रमें यह मानता है कि में दूसरे का कुछ फरता हूँ भ्रोर दूछरे 
के लिये करता हूँ, सो महा मूढ़ता है। जगत में सवेत्र काटे बहुत हैं, 
किन्तु तू उन प्रव की चिन्ता क्यों करता है ? यदि लू केवल प्रपने 
पैसे में जूते पह्चिन ले तो बहुत है। हेरे द्वारा दूसरे का प्रमाधान 
नहीं होसकेगा । जब तुझे भूख लगती है, तब दुनिया भर को भूलकर 
अकेला खा लेता है | ऐसा कोई परोपकारी दिखाई नहीं देता कि जो 
ऐसा निश्चय करे कि जब गँव के प्तब लोग खा चुकेगें तब में खाऊँगा, 
क्योंकि ऐसा हो नहीं प्रकता । 


कहते कषीरा सुन मेरे भानियों । 
आप मेरें सब डूब गई दुनियों ॥ 
सवय समझ लिया कि मैं पर से मिन्न हूँ, दूसरे के प्ताथ त्रिकाल में 
भी मेरा सम्बन्ध नहीं है, पर का कर्तृत्व भोक्‍तृत्व नहीं है, इप्प्रकार 
अपने खतत्र स्वभाव का निरेय होने के बाद, जगत माने या न माने, 
उम पर अपनी मान्यता अवलम्बित नहीं हैं। भपने परमाथे एकरुप 
स्वभाव को भूलकर पुण्य-पाप की विकारी शवस्था मेरी है, इसप्रकार 
पर में नव प्रकार के विकल्पों से एकता मानकर उसके फल में खण्ड 
खण्ड भाव से राग में जीव झटक जाता है, यह बात (झठकने की 
अ्रपेज्ञा से) सच है | 
प्रशन.--श्रात्मा के प्ताथ कर्म का प़योग कब से हुआ हैं ! 
उत्तरः--कर का संयोग अनादि काल से है, किन्तु वह एक-एक 
समय को ठोकर वर्तमान श्रवस्था से है । जहँ। तक विकारी माव को 
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दूर नहीं करेगा तब तक वह वैज़ा ही बना रहेगा ॥ वर्तमान में किसी 
भी जीव के पास्त अनादिकाल के कर्म नहीं हैं । हैँ। प्रवाहरूप से 
ऋनादि हैं | जीव पर से बंधा हुआ नहीं किन्तु पर से मिन्न है, तथापि 
अज्ञन भाव 'से पर को झपता मानकर प्रोन्सुखरूप-राग में शनादि 
काल से प्रनेक भवस्थाओं में यह जीव भठक रहा है । 


जैसे कनक पाषाण में सोना, भोर तिल में तेल तथा खली एक 
साथ ही द्वोती है; तथापि खभावत' मिनन्‍न है इसलिये उन्हे भलग किया 
जासकता है; इसीग्रकार जीव शोर कमे का एक साथ एक क्षेत्र की 
अपेज्ञा से भनादिकालीन प्तयोगसम्बन्ध है, किन्तु दोनों भिन्‍न वस्तु 
हैं इसलिये वे भलग होसकती है । ट 


कोई कट्ठता है कि हम तो पझापकी वात को तब सच माने जब 
कि हम उसे सुनते ही तत्काल प्ब परम ले; किन्तु भाई ! पाठशाला 
में जब पढ़ना प्रारम्भ किया जाता है, तब क्‍या प्तब कुछ उसी समय 
प्मफ में झाजाता है ? प्ौर व्यापार प्रीखने के लिये कई बे तक 
अम्याप्त करता है क्‍्यें कि उप्तमें उम्ग है, प्लोर क्या यह मुफ्त की 
चीज है, जो घूनते ह्वी तत्काल मन में प्रमा जाये । यह तो ऐसी 
झपूवे बात है जिससे जन्म-मरण दूर होप्कता हैं, इसलिये यह खूब परि- 
सय करने पर प्रमक में भात्कती है । 


जो यह कहता है कि भाप तो दिन रात झात्मा ही भाता की 
बातें किया करते हैं, भाप कमी कोई ऐसी बात तो कहते ही नहीं 
कि जिप्तमें किसी का भला कर प्रकें; तो वह यथायेतया यही निश्चय 
नहीं कर पाया कि दूसरे के लिये वह कितना उपकारी है । 


प्रश्न:--जो दिखाई नहीं देता उप्तकी महिमा गाई जाती है, भोर 
जो दिखाई देता है, उत्तके पम्बन्ध में भाप कहते हैं कि-इसे तू नहीं 
कर सकेगा, इसका क्‍या कारण है! 
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उत्तर--आात्मा भरूपी है, ज्ञाताखरुप है वह किप्ती भन्य वस्तु 
का कुछ करने के लिये समय नहीं है, जो दिखाई देता दे वह जंड़ 
की ख़तन्न क्रिया है। जीव तो राग-द्वेष भोर प्नज्ञान कर प्कता है 
अथवा राग-द्रेष भर अज्ञान को दूर करके ज्ञान भोर शांति कर प्रकता 
है। तू कहता है कि भात्मा दिखाई नहीं देता, किन्तु यह तो बता कि 
यह किसने निश्चय किया कि-पभात्मा दिखाई नहीं देता * देह भथवा 
जहू इम््रियों को तो खबर होती नहीं तब उन स्व को जानने वाला 
कौने है? पच्चे मूंठे का निश्चय करने वाला शरीर नहीं ह्वीपकता । 
इसलिये शरीर से भिन्न भात्मा है, यह पहले स्वीकार कर लेने पर ये 
जानना चाहिये कि-उप्तका क्या खरूप॑ है, ठंप्के क्या युर्य हैं, वह 
किपत भ्रवस्या में है, भौर मिन्‍न है तो किप्से भिन्‍म है॥ सममेने की 
इप्त पद्धति से यथाथें को समझा जासकता है। यदि छुनकर मनन न 
करे तो क्‍या लाम द्योप्तकता है 

अपूर्व पत्म॒ तत्व की बात काने में पढ़ना भी दुल्लभ है, इप्रलिये 
उसके विचार में, प्रतृप्रमागम में, भधिक ज्मय लगाना चाहियें। भीतर 
से मबधारण करने का खेद द्वीना चाहिये कि-परे रे | मेंने कभी भपनी 
पिता नहीं की | यदि प्न्तरग में श्पनी दया खाये तो यह जाना 
जाप्तकता है कि पर दया क्‍या है। भपने को पर का कर्ता मनिना; 
अथवा पुण्य-पाप के विकाररूप मानना दही सबसे बढ़ी ख्िता है। भपने 
स्वभाव को पर से भिन्‍न प्रिकाल स्वाधीन जानकर, अपने को राग-द्वेष 
शोर भज्ञांन से बंचांना, पर्थात्‌ एकरूंप शान भाव से भैंगनी समाल 
करना सो प्ेंप्ची भंहिसा हैं । 

जिपत भावसे जन्म-मरण दूर होता है उप्तकी बात यहाँ कट्टी जातो 
है | धर्म के नाम लौकिक बाते करनेवाले तो इस जग्गत में बहुत 
हैं| काम, भोग भौर बंध की कया; घर-घर छुंननें को मिलती हैं, 
आता पर का कर्ता है। उपाधिवाला है, इत्यादि बातें भी जहाँ। तह 
झुबने मिलती किन्तु यहाँ तो चवतत्व क्री पहचान कराकर भौर 
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फिर छम्त भेंद को तोड़कर भेमेद स्रभावे में जाने को बीत केद्दी है ) 
वर्तमान सयोगाधीन झवस्था को गोण कॉके नथ॑तेत्व के भेदरूपं मत 
के येश से जरा हटकर, सर्वेकाल में झस्खलित एक जीब द्रव्य में 
स्वभाव के प्मीप॑ जाकर एकाम्र अनुभव करने, पर नव प्रकार के छझाणिक 
भग अभूताये है-असत्याथथ हैं । वे त्रिकाल स्थायी नहीं है | प्रिकाल 
स्थायी तो ख्य दे | यह सम्यकूदशन की पहली से पहली बात है । 
अनादिकालीन विपरीत मान्यता का नाश करके परिपूणें खमाव को 
देखनेवाली शुद्ध दृष्टि का झचुभव होने पर हु,ख का नाशक ओर सुख 
का उत्पादक पवित्र भाव्मघमे प्रगठ होता है । 


नवेप्रंकौर कें विंचार में खण्ड-खंगंडरूप से $क कर सत्‌ समागेम' से 
पहले मत से यथार्थ निशशंय करना होता है; किन्तु उस भेद में लगे न 
रहकर नवतल के विचार से जरा पीछे हटकर, नि्विकष्प एकरूँप संपूँख 
मुंव खंमाव के लक्ष्य में र्थिंर होकर, एके का पंलुभव करने पर एंक 
में अनेक प्रकार के भैर्द दिखाई नहीं देतें ) ज्षणिक शुभ-भेशुम 
विकेरेप पंप स्वेभांवे में स्थॉन नहीं पाते | ईपलिये इने नंबेततवों में 
भूताथेनय से एक जीव ही प्रकाशमान है | इम्रप्रकार वह एकरूप से 
प्रकाशित करता हुमा शुद्धनयरूप से पनुभव किया जाता है । भोर 
जो वह भलुभूति है तो भात्स्याति (भात्मा की पहिचान) ही है; 
और जो भात्मस्याति है सो सम्यक्ृदशन ही है। आत्मा की पूर्ण सुख- 
रूप दशा को प्रगठ करने का यह मूल है | 


यह सम्येकदशन किसी सम््रदाय॑ विशेष की वस्तु नहीं है, तथा ऐसी 
कसुं भी नहीं है कि जिंसे मात्र मन में धारंग कर लिया जाये। प्रेम ! 
तेरी वस्तु तेरे ही पात्त है जिसे जॉनी वतलाते है। तेरी महत्ता धनन्ते 
सर्वज्ञ तीथकर प्रमु ने गाई है। जैत चक्रवर्ती शक्षोरों लेकर, भंथवो मिट 
का मिक्षापात्रे लेकर भीख मागने निकल पंड़े, दूछरे का मुँह ताके, और 
पराश्नय हँढ़े, तो वह 'उसे शोभा नहीं देता, उसीप्रकार तु अपने उत्कृष्ट 
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स्वभाव को भूलकर दूसरे की धाशा करता है, दुप़रे से सहायता चाहता 
है, तो वह तुमे शोभा नहीं देता। 


मेरा पूरे! स्वभाव प्विकारी धुव एकरूप है। ऐसे स्वभाव के बल 
से विकारी अवस्था के लक्ष्य को गोण करके, में नित्य एकरवभावी 
भूताये हूँ, ऐसी यथार्थ पहिचान का ख्वानुभव में झाना, तो निशक 
श्रात्माउुभूति है। यही भपूर्व भात्म-पाक्षातकार है। यही भाव्मस्यातिरूप 
एकत्व की प्रच्ची श्रद्धा है, वह भखण्डस्वलक्ष्य से प्रगठ होती है। 

इसप्रकार यह सवे कथन पूर्वापर दोष रहित है। लोग मी कहते 
हैं कि-परिचय बहुत वड़ी वस्तु है । निमित्ताधीन दृष्टि से पुण्य-पाप के 
बाह्मम्ाव में भ्टककर जीव अनेक प्रकार के खंणडों का भनुभव करता 
था, निजलक्ष्य को भूलकर पर को मानता, जानता भौर पर के राग में 
अटक रहा था, जब रुचि बदल गई तत्र वह एकरूप खभाव में आया 
झौर उत्तसे वह झपने को मानता, जानता ओर उम्रमें स्थिर होता है। 
इसप्रकार जत्र भरामा की पहिचान स्रथ करता है तब होती है। 


प्रश्न---जब कि श्रब ख़य अपने लिये करते हैं. तो गुरु उपदेश 
किपलिये देते हैं? 


उत्तर --वे दूसरों के लिये उपदेश नहीं देते किन्तु भपने को सत्‌ 
के प्रति रुचि है इसलिये वे भपनी भनुफूलता के गीत गाते हैं। यह 
तो पझपनी रुचि का भामत्रण है | भपनी रुचि की इढ्ता को प्रगठ 
करते हुए, एत्य की स्थापना झौर असत्य का निषेघ प्हज ही हो जाता 
है। मैं किसी के लिये उपदेश करता हूँ यह मानना मिथ्या है । 
दूधरे लोग धर्म प्राप्त को या न करें, इससे उपदेशक को लाभ या हानि 
नहीं होती, किन्तु प्रत्येक्ष को भपने भाव की तारतम्यता के भलु- 
सार फल मिलता है । 

यह झपूर्व समझ की रीति कहलाती है । यह बाहरी बातें नहीं 
हैं| पत्य जल्दी पकड़ में न भाये, भौर सीधी बात के पममने,में देर 
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लगे तो कोई हानि नहीं है, किन्तु अपनी कह्पना से उल्हा कर बेंढे 
तो अपने में बहुत बड़ा विरोध बना रहेगा। सत्य को प्ममे! बिना 
राग दूर नहीं हो सकता । विपरीत ग्रहण से मूहुता विष चढ़ जायेगा। 

कोई बालक माता से कहे कि पके बहुत भूख लगी है, घर में 
जो कुछ हो सो मुझे दे दे । माता कहती है कि घर में मात्र रोटी 
है लेकिन उत्त पर विषले जानवर का विष पढ़ा हुशा मालत्रूम होता 
है इपलिये वह खाने योग्य नहीं है, में एकाध धण्टे में दूधरु भोजन 
तैयार करे देती हूँ, भयवा काकाजी के घर चला जा, उनके घर मिशन 
तैयार हो रहा है; किन्तु उप्तमें दो तीन घण्टे की देर लगेगी, इतने में 
'कुछ मर नहीं जायेगा, किन्तु यदि यह्द विधैली रोटी खा लेगा तो जीवित 
नहीं रहेगा। इसौपकार सवेज्ञ भगवान कहते है कि निदोष पमृतमय 
उपदेश में से पवित्र प्ात्मा के लिये स्रम्यकृदशन, ज्ञान, चारित्ररूपी 
मिष्ठान्॒ तैयार हो रहा है, उसे समझने का थैये न रखे, उसे मेहगा 
समककर बाहर के पुण्य-पाप में धरम माने, तो उप्त विपरीत मान्यता का 
चढ़ा हुप्ना विष ऐस्ला फद-फदा उंठेगा कि पुण्य के शोध की जलन 
का पार नहीं भायेगा; चौरास्ती के अवतार में कहीं भी धर्म सुनने का 
सुयोग नहीं मिलेगा । इसलिये स्ेज्ञ वीतराग का कथन कया है? उसे 
पात्रता से, प्तप्तमागम से निवृत्ति, पूनेंक सुनकर, भविकारी-धात्म स्व- 
भाव के स्वीकार करना चाहिये । 

आता-प्रतीति के होने के बाद, स्वभाव के बल से विशेष राग के 
दूर होने पर बीच में व्रत सयप्र के शुभभाव सहज ही भाते है, शुभा- 
शुभ वृत्ति से छूव्कर अन्तरग ध्यान में एकाग्र होते प्मय बाह्यज्वत्तिरूप 
विचार नहीं होता। शुभाशुम राग अविकारी स्वभाव से विरोधभाव है, 
उप्तसे त्रिकाल में भी प्रम्यक्दशेन, ज्ञान, चारित्र नहीं होस्कता | पापभाव 
को छोडने के लिये पुण्यभाव ठीक है-उप्तका निषेध नहीं है, किन्तु 
उससे छवित मानना बहुत बडी भूल है, क्योंकि वही भझविकारी खभाव 
का विरोध होता है। जिसे पूर्वा पर विरोध रहित स्वरूप की अतीति 
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नहीं है: उपके सच्चे श्रत भोर साधुता नहीं होगकती। कप्ाव को सुक््ा 
काने से पुस्यवप होता है, किल्‍तु भव-भ्रमण कम नहीं, होता। भाचाओ- 
देव कहते हैं कि ग्रह सर्व कथन निर्दोष-निर्याध है। वाह्मदृष्टि वाला 
जीवु तिरदोषत्व अथवा दोषत्व किप्तमें निश्चय करेगा! 

जैसे एक ढाल की दो वाजू होती हैं, उनसें से जब एक बालू 
देखने की मुख्यता होती है तब दूधरी लक्ष्य में गोण होजाती है, हसी- 
प्रकार एक पात्मा को कर्म के निमित्ताधीन, विकारी छुणिक दृष्टि से 
देखें, तो एकरूप- स्वभात्र से विरुद्ध अनेक प्रकार का रागभाव है, उसे 
जानकर यह मेरा मूल स्वभाव नहीं है इपलिये उत्त भोर शादरभाव से 
देखता बन्द करना चाहिये भर्वाव्‌ उसके लक्ष्य को गोणफर देना चाहिये। 
यदि भन्तरग दृष्टि से दूसरी शुद्ध पत्रितता की वाजू पर देखें तो भात्मा 
त्रिकाल एकरूप श्ञायक है, प्रतत भानदखरूप है । 

भावार्थ--इन नवतावों को जानने के बाद, एक में प्रनेक प्रकार 
को देखने वाली बाह्य दृष्टि को गोगा करके शुद्ध नय से भखणड एक 
ख़माव की भोर उन्मुख होऊर देखें तो'जीव ही एक मात्र चैतन्य 
चमत्कार प्रकाशरूप में प्रगठ होरहा है, इसके अतिरिक्त मिन्न-मित्र नव्न- 
तत्वों के: विकल्प कहीं कुक दिखाई नहीं देते | इसप्रकार जहाँ तक 
जीव को झपते, ज्ञायक्र स्वभात् की जानकारी नहीं है, वहुँ। तक वह 
व्यवहार में मूह दृष्टि वाला है क्योंकि वह भिन्न-भिन्न स़बतत्नों को 
मानता है । 

शुद्धनम्न के द्वारा नवप्रकार में से बाहर निकालक्रर भात्मा को 
,एकरूप मानत, सो सम्यकूत्व है | नव्त्ों के प्रिकल्म के भेद की श्रद्धा 
को गौण करके घमेदः को स्वविषय करने वाले क्रे। निश्चय प्रम्यकदशन 
प्रगट होता हैं | पहले नवतत्रों के भेद जाबना पड़तेहैं, कितु वह गुण का 
कारण नहीं: है, स्माव नहीं' है- | ख़मावः तो। प्रिकाल एकरूप शुद्ध ही 
है | वह विकार का; नाशक, गुगः का रक्षक भोग व्रिमितरता का, उत्पादक 
है; उसके बल्ल से' धर्म का प्रश्न झ्षेता है |, 
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'झ्रात्मा का स्॒मात्र निमित्ताघीन होने वाले दोष ओर दु'खरूप अव- 
गुण दशा का नाशक है। विकार का नाशक शुव्लभाव अन्‍्तरग में 
पूरे शक्तिरुप से भरा हुआ हैं, जोकि खवय झात्मा है। अबगुर्णों को 
दूर करने से पूर्व, उन्हें दूर करते सम्रय अथवा दूर करने के बाद स्तर 
तो ए५ ही प्रकार से भ्रविकारी ज्ञानानन्द स्वरूप है। जो स्वभाव नहीं 
है वह नया उत्पन्न नहीं होता । वतेमान्त बिकारी श्रवस्था के समय भी 
विकार का ज्ञाता आत्मा, अविनाशी पूर्ण शक्ति से शुद्ध है, वह विकार- 
रूप से कज्णिक नहीं है, स्वभाव के वल से विकार का नाश करके 
एक्राकी रहने वाला है। वह त्रिफाल् अधिकारी भिन्न ही है, नि्मिताधीन 
विकारी अवस्था क्षणिक है, किन्तु आत्मा इतने भर के लिये भी ज्णिक 
नहीं है । 


आत्मा मन, वाणी और देह की क्रिया तथा किसी परवस्तु की 
क्रिया व्यवहार से भी नहीं कर सकता, क्योंकि दो तत्व त्रिकाल मिन्न 
है। आत्मा भ्ररुपी ज्ञातास्वरूप है, उसे किसी दूसरे का कर्ता माने तो 
घह विपरीतद्ृष्टि का अनज्ञान है। क्षणिक्र विकार की जो शुभाशुभ दृत्ति 
उत्पन्न होती है. उप्तका स्थान मेरे मुत्रखभाव में नहीं है। मे जिम 
झगमुण का माश करना चाहता हूँ उप्का नाशक पवित्र खमाव मुममें 
है, उप्के लिये बाहर लक्ष्य करने की आवश्यकता नहीं है। वाह्य- 
साधन अत्तरग में प्रह्ययक नहीं होता। वाह्य-लक्ष्य से पुण्य-पाप के 
जितने भाव किये जाते हैं वे अविकारी समाव से विरोधरूप होने के 
कारण श्रावरणीय नहीं है। जहेँ पुरुषार्थ दो हीनता है वहा शुद्द के 
लक्ष्य से अशुभ से बचने के लिये शुभभाव होते तो है, किन्तु डबसे 
गुणों को कोई सहायता नहीं मिलती | शुभभाव पुग्यवध का कारण है, 
जो उम्र विकार को अविकारी गुण में सहायक मानता है उसे गुण के 
प्रति श्रद्धा नहीं है। 

ययपि भल्लएड गुण की श्रद्धा ओर पूणे बीतरागता का ही भादर 
है तथापि ज्ञानी को छद्मत्थ अवस्था में अपनी भशक्ति से पुण्य-्पाप का 
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योग होता है; उसे ज्ञानी जानता है कि यह मेरा स्वरूप नहीं दै। में 
खमाब के बल में विकार का नाशऊ हूँ इप्प्रकार छणिक विकार की 
नात्ति को देखने वाला प्रविनाशी गुणरूप पूर्णत्रभाव की भ्रत््ति को 
यथावत्‌ देखकर अविफारी एकरूप मुबखभाव को श्रद्धा में लेता है। 
विकार का नाशऊ परिपूर्ण निगल स्वभाव जैप्ता है उसे वैध ही मानना 
सो सर्वप्रथम उपाय है, उसके बिना ब्त, प्रत्याज्यान भादि सच्चे 


नहीं होते | 


आत्मस्मभाव को प्रम्यूणेतया लक्ष्य में लिये बिना घम नहीं होता। 
शरीर की क्रिया भोर बाह्य सयोगों की प्रवृत्ति की तो यहेँ। वात द्वी नहीं 
है; बाहर का लेन-देन भ्रोर जडन्वस्तु का त्याग-ग्रहण त्रिकाल में भी 
थात्मा के भाधीन नहीं है| सयोगों में लगने से या परोन्मुख होने से 
पुण्य-पाप की जो वृत्ति उद्‌भूत होती है, वह मलिन शवस्था भाममस्वभाव 
की नहीं है। उप्तके लक्ष्य को गोण करके त्रिकाल निमल स्वमाव को 
लक्ष्य में ले तो लग ही निर्विकल्प एकरूप॑ चैतन्यचमत्कार झलग ही 
दिखाई देता है, (यहाँ दिखाई देने का भर्य आंखों से दिखाई देना 
नहीं है, किन्तु परिपूण निमल खभाव की नि सदेद्द प्रतीति होना है) 
वहाँ भिन्न-मित्र नवतल के प्रफार दिखाई नहीं देते | जह५ॉतिक सतत्रतया 
पत्मार्थ भात्मा का ज्ञातृल जीव को नहीं है वहँतक वह व्यवहारदष्टि 
वाला है, चौोरासी में परिश्रमण करने वाला है। 


नव्रतत की मेदरूप श्रद्धा मिध्यादष्टिपन है। पुण्यमाव के करते-करते 
निमल श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र प्रगट होजायेगा, जो ऐसा मानता है उसे 
पविकारी मिन्‍न ख्माव की श्रद्धा नहीं है, पवित्रता की रुचि नहीं है, 
उसे राग की भक्ति है अर्यात्‌ वीतराग से विशेषमाव की भक्ति है। 
वाह्मदृष्टि वाले को यह परम सत्य कठिन माल्ूम होता है। 

सम्पकठशन द्वोने से पूर्व शुद्धश्रमिध्राय आप्त होने की यह बात 
है। भविरोधी खमाव का आदर करने के बाद भशुभ को दूर करने के 
लिये भक्ति, दान, पूजा इत्पादि के शुभभाव होंगे, किन्तु उनमें कर्दुब, 
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स्वामित्र अथवा हितमाव नहीं माना जापकता। यह तो विपरीत मान्यता 
की पक्रड है जो जमकर बैठी है। जिसे यह सममकने की परवाह नहीं है 
कि तीनोंकाल के बीतराग का कथन क्या है वही सत्य से विचकता है। 

वतम्ान में पूरी बीतराग सख्माव को मामे बिना पर में, बंधन में, 
पुणय-पाप के विकार में करलबुद्धि की पकड़ नहीं मिट सकती | 
निमित्ताधीनदृष्टि वाला जो वुछ मानता है, जानता है, अथवा करता 
है वह सब मिथ्या है । नवतत्व के विकल्प का जो उत्थान होता है 
सो वह खभाव का कलव्य नहीं है किन्तु परलक्षय की ओर भुकने से 
चज्ञणिक घवस्थामात्र का होने वाला विकार है | में दया, दान, का 
करने वाला हूँ, देह की क्रिया का कर्ता हूँ, मेरी प्रेरणा से तब कुछ 
होता है, यदि में न करूँ तो यह नहीं होतकता इत्यादि मान्यता 
खततन्र, भ्रक्तरिय झात्मखभाव की ह॒थ्या करने वाला महा मिथ्यात्र है। 
जीब पुण्य-पाप के विकारीमाव को भ्रनज्नाममाव से करता है। जो 
पुण्य-पाप के भाव होते है वही में हूँ यह मानकर जो विकारभाव 
में अ्ठक जाता है ओर जो शुभविकार के भाव को पऋ-निमरारूप 
धर्म मानता है वह मिध्याद्धष्टि है । 

प्रयेक वस्तु अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव में भभेद है, सतत्र 
है, और पर के दृव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप से नहीं है । आाकाश-क्षेत्र 
में सयोग-वियोग होता है, इसलिये दो मिटकर एक नहीं होतकता 
' जीव सदा सोपयोगी (ज्ञाता-इृष्टा ) अरूपी है, वह मिठकर कदापि ओर 
फ्रिसी सी अवस्था में जड़रूप नहीं होम्कता । परनिमित्त में सम्बन्ध 
मानकर राग-द्वेष में अठक जाये तथापि क्षणिक्ष अवस्था के रागरूप 
से पूरा नहीं ोसकता । इप्तप्रकार प्रत्येक आत्मा खभाव से पूरी निर्मल 
है | नवतत्य की भेदरूप झवस्था कर्म के निमित्त से ओर अपनी योग्यता 
से जीव में होती है। उत्त भेद को उलघन करके ख्भाव में पाने 
पर शुद्धनय के द्वारा चवत्यादृष्ठि को गौण काके, अखगड ज्ञायक 
अविफारी खमाव को देखने पर नवतत्व के ब्रिकल्प से परे निर्मल ज्ञाना- 
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नंद एकरस से पूर्ण पवित्र भगवान शआत्मा सदा एकरूप रहने वाला 
चतंम्रान में थी पूरे है ऐसी श्रद्धा होती है | साथ ही घतीव्दिय आनद 
होता है । 


ज्ञानी यह जानता है कि में शविकारी, थसयोगी, एकरूप ज्ञाता- 
इृ्टा भोर खभावतः नित्यस्थायी हैँ, तथा जो पुण्य-पाप के विकत्प 
की क्षणिक सयोगी बृत्ति उत्पन्त होती है सो वह आत्मा का लरूप नहीं 
है। बह श्रद्धा के लक्ष्य में निमित्ताधीन किस्ती भेद को स्वीकार नहीं 
करता, क्णिक वर्तमान अशक्ति से पुण्य-पाप की इृत्ति होती हे तथापि 
उसका कर्ता भोर स्वामी नहीं होता । जो शात्मा पराश्रसरूप व्यवहार 
में अठक रहा है वह पुण्य-पाप के विकार में मृढ होकर स्वामीरूप से 
राग का-पुण्य का कर्ता होता है । जिप्तमाव से बचन होता है उम्र 
भाव को वह गुण में सहायक मानता है इसलिये वह गुण की हत्या 
करता है । विरुद्धभाव वाला व्यक्ति मन में रठता रहे इसलिये भन्तरग 
की मृढुता दूर नहीं होआाती । ज्ञानी धर्मात्मा के जागूतखभाव का 
निरतर विवेक रहता है। जब स्वभाव में स्थिर नहीं रह प्कता तब पुणय- 
पाप की बृत्ति में योग द्वोजाता है किल्तु उप्तमें उप्तका स्वामित्व नहीं 
होता, वह भपनी भ्रश्नक्ति को छोड़ना चाहता है| भनत १विन्नत्तभाव 
की श्रद्धा के बल से वह वत्तमान क्ाणिक भशक्ति का कर्ता 

नहीं होता । 
यह झपूर्व बात है, त्रिकाल के ज्ञाता इसप्रकार प्मक का मांगे 
बताते हैं। लोगों ने यह बात इससे पहले कभी नहीं, छुनी थी। लोगों 
'की ऐसी योग्यता है कि कानों में सत्य नहीं पड़ता भोर झाग्रह की 
पकड़ बाधक होती है। प्व खतत्र प्रभु है! जो पुण्य-पाप के पाणिक 
विकार को अपना मानता है वह अविताशी निर्विकारी स्वभाव को नहीं 
मानता + जो पुण्य का-विकार का कर्ता होना चाहता है वह उसका नाशक 
नहीं होना चाहेगा । यदि भविकारीसवभाव को खीजार करले तो परा- 
शेद पर भार न रहे, निमित्ताधीनद्ष्ट न रहे | सत्य के 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-१३ [ ७७ 


आदर में प्त्तय का आदर न रहे। सत्य क्या है यह मध्यत्थ माव से 
समकता चाहिये, तीनलोक शोर तीनकाल में शत्य नहीं बदल मझता। 


प्रश्त --भात्मा प्रवक्ू नहीं हैं तथापि उसे एथछू उ्योंकर मानना 
चाहिये ? 


उत्तर --झात्मा सदा एक ही हे, उन्तु वाद्य देहादि फ दाीटि है 
इसलिये ए्कमेक माना है । जेसे गाईा के नीचे चलने वाला दुता 
अपने भ्भ्यास से ऐमा मानता है कि मेरे आचार पा गाडी चनत्न रही 
हैं; ह्मीप्रसार आजा सब प्ररूपी जानानद है, उसे मूलक देहाम्यास्त 
से भें दोनता है, में चलता है. में पुरुष हु झथादि रूप से पर में 
एक मान रखा है और इस विगरीत मान्यता ने झद्ा जगा रखा मे । 
एक क्षेत्र में पानी शोर कमड इयड्डें रहते हैं. :मल्रिये वे एकमेक नहीं 
होजाते, इसीग्रकार यह झात्मा सदा अरूपी हैं, वह रुपी श्र र के प्ाथ 
एवत्रित रहने से तिकाल में भी रूपी नहीं हंजाता । जड़पदा५ तो 
प्रन्व होते ४, उन्हीं घुझ खना नही होती | वेहादिक खकरों में बरू, 
गध, रत, सपश इवांदि है, जाकि जड़ के ( पुद्गाल्ल के ) गुण ह, 'पभेप्त 
जो गवृष्य, पशु, पक्षी इयादि के झूथ झाकार है नो भी जड़ की पर्दे 
है। प्रात सदा ज्ञानखख्य है, भरूपी दे, त्रिकाल में सदा पर से 
मिन्न है, यह ठेह्वादि की क्रिया क्वा कर्ता नहीं है, फ्राक नहीं है तथा 
उसे कोई फ़णा नहीं करता | से दूषो! का कुंड करा मकता है, ओर 
भत्य मेरा कर सकता है हमप्रझतर छगताडिकाल से मान रखा है, झड़ 
परतत बढ़ी भूल है। जड़ पार चेतन का खतेतरुय से मिन्न स्प्री- 
कार किये उिना किसी को मी एक्स का पदिचान घोर पथ के 
सतत आतद की आत्ति नही होती । थे कझरर हू, पर झा इधर्ला हू 
पुण्य-पाप विकार मेरे हैं, प्रन्य मुझे छुघार शा विगाड़ मकता ५, उस- 
अरार व मान्यता की अवलता चोगसा लाख के अयतार उप्र बकरा है 
रपये विदापर थी क्षयिकर भदायामार के लिये नहीं हैं । गंदे प्रत ते 
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करे तो प्रति्॑रमय पूण निमल परमात्मा जितना तथा स्रमभावत विकार 
का नाशऊ दै। पतेमान पवस्था में विकार करने का विपरीत पुरुषार्थ 
है, उप्तकी भपेक्षा त्रकालिक खभाव में बरतमान में ही पश्रमतगुनी पवित्न- 
रूप में प्नुकूल शक्ति है | जो यह मानता है कि पूतक्ृत कमी बाधा 
डालते हैं, उम्तकी बहुत प्रत्न॒लता है, राग-द्वेष खय ही होजाते है, इस- 
प्रकार पराधीनता को मानने वाला मिथ्यादृष्टि है | 

सर्वेज्ञ वीतराग ने जिप्तप्रकार वस्तु का ख़तत्र स्वभाव कहा है उसे 
उप्तप्रकार जाने बिना कोई चाहे जितना सयाना कहलाता हो, शार्त्रों 
का पंडित माना जाता हो, तथापि वह बीतराग के मार्ग में स्थित नहीं 
है । बीतराग को कोई पक्ष नहीं है, वीतराग को प्रपनी पीढी या वश- 
प्रसम्थत बनाये नहीं रखनी है। जो प्रत्येक की खतत्रता को घे।षित करता 
है वही वीतराग है । जो यह कहता है कि पुण्य से धरम होता है, 
दूसरे मेरा कहा मार्ने तो कल्याण हो, भयवा शशीर्षाद से सुखी होता 
माने वह भात्मा को पराधीन, परसुखापेज्ञी एवं निर्वी मानता हे | 


प्रज्ञन के कारण से भवस्था में पर-सम्बन्ध के द्वारा भनेक भेद- 
रूप से, पर में कर्तारूप से, विकाररूप से खये झपने को भाषित 
होता था, किन्तु जब शुद्धनय से स्वाश्रित निरावल्म्बी खमाव को 
स्वीकार करके जड-चेतन का ख़तेत्र स्वरूप पृथकू-मृपक् देखने में प्राया 
तब यह पुण्य-पाप आदि भेदरूप नवतत्व मरुबबस्तुरूप से दिखाई नहीं 
देते । परलक्ष्य से निर्ित्ताधीन होने वाले ज्षणिक विकार उत्पननध्वत्त 
हैं, उनका मुक्स्वभाव की अद्वा द्वारा नाश किया है। श्रद्धा के निर्मल 
लक्ष्य से एकाकार धतुभव वरने पर, खभाव में कोई विकल्प का भेद 
नहीं ग्राता | भखण्ड की श्रद्धा में वतेमान प्तणिक सयोगी खरूप भाव 
का खीकार ज्ञानी के नहीं होता । ज्ञानी को एकरूप भविकारी स्वभाव 
की श्रद्धा का बल है । जब एकाग्र-रिथर नहीं रह एकता तब पुण्य-्पाप' 
की वृत्ति में (छोडने की बुद्धि से) रुक जाता है, तथापि उप्तमें पर्म 
नहीं मानता | ह 
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पुदूगल कर्म के निमित्ताधीन होने दालले मेद श्रविकारी झ्रात्मा को 
एकरूप श्रद्धा होने पर मिट जाते हैं। पश्चात्‌ बारबार निमनल खमाव 
के लक्ष्य के बल से स्थिरता बढ़ते-बढ़ते पूण निभल मोफ्तदशा प्रगट 
होजाती है। अवस्था में जो निमित्त-नेमित्तिक भाव था वह सवेधा समाप्त 
होजाता है। वर्तमान में विकार होता है, तथापि सम्यकदृप्टि उसे स्वामी 
के रूप में स्वीकार नहीं करता। 


प्रत्येक वस्तु स्वतत्र है, पराधीन नहीं है। विकार से किसी को युण- 
लाभ नहीं होता। मात्र ख़माव से ही घमे होता है, उप्तमें बाह्-साधन 
किचितम्रात्र भी पह्ायक नहीं होते। ऐसी प्रतीति के बिना कदापि किसी 
का भला नहीं होसकता | यदि अज्ञानभाव से धर्म के नाम पर शुभभाव 
करे तो पापानुत्रधी पुण्य का बध करता है, किन्तु पर्वज्ञ वीतरागदेव ने 
कहा है कि इससे भव-अ्रभण कम नहीं होता। 


पात्मा ज्ञता-दृश है, वह पुण्य-पाप का रक्षक नहीं है, कर्ता नहीं 
है, वह विकार का नाशक एवं झनन्त गुणों से परिपूे है, ऐसी श्रद्धा 
के ब्रिना विकार को अपना मानकर पराश्रयरूप व्यवहार का लक्ष्य करके 
धमम के नाम पर पुण्यबच करके यह जीव श्रनन्तबार नवमें ग्रवैयक तक 
गया, किन्तु भव-श्रमण कम नहीं हुआ । 


प्रत्येक भजीव तत्व में उसकी त्रिकालशक्ति वर्तमान में परिपृण 
है। उप्तके दब्य, गुण, पर्याय किसे, पर अवलबित नहीं है। इसीग्रकार 
प्रत्येक जीव में भनन्‍्त गुण की शक्तिरूप त्रिकालशक्ति वर्तमान में 
परिपृणे है; उप्रके द्रव्य, गुण, पर्याय किसी पर अवल्लम्बित नहीं है,। 
प्रत्येक वस्तु अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव से त्रिकाल अखडत है। आत्मा 
पर वस्तुरूप में, पर आकाररूप मे, पर अवस्थारूप में अथवा पर भाषरूप 
में कदापि नहीं है; इसलिये वह परवस्तु का कर्ता नहीं है। परवरस्तु 
(देह्गादिक) की अवस्था का पस्चितेन जड़-बस्तु खय करती है। भात्मा 
त्रिकाल में भी दूसरे की भवस्था के बदलने में समर्थ नहीं है। देहादिक 
पर की क्रिया से झ्रात्मा को पुण्य-याप या घम नहीं होसकता । जो 
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यह मानता है कि देहादिक पर की क्रिया से भपने में गुण-देषष होते 
हैं, उसे पृथक तल की खबर नहीं है।यह प्राथमिक भूमिका की वात्त है | 
जीव सधन अथवा निधन चाहे मिप्त स्थिति में ययाये परिचय की ग्रतीति 
करके अतरा में शांति का भाग कर सकता है ऐसी स्वाधीन स्र्म 
की यह बात है। प्ात्मा का स्वभाव पुण्य-पाप के विकार का नाशक 
है, उप्तके घमम में पुण्य का राग अथवा पंचमहात्रत का शुमराग भी 
सहायक नहीं है | धशुभ में न जाने के लिये बतादि के शुभभाव भाते 
है किन्तु वे. बन्‍्धनमाव हैं, उनके द्वारा मोक्षमाव को लाभ नहीं होता। 
यदि ऐसी प्रथम श्रद्धा न करे तो अविकारी खमाव का अनुभव नहीं 
होता | जैतता है वैसे स्वभाव को स्वीकार न करे तो वहूँ। पहले यथा 
श्रद्ा ही नहीं होप्फती । 

पहले निमित्ताधीन पुण्य-पाप के सयोगी माव का (नैमितिक विकारी 
भाव का) श्रद्धा में नाश किया कि वह मेरा खरूप नहीं है। तो फिर 
स्वभाव की श्रद्धा के चल में स्थिस्ता के भनुसार शुभाशुभ व्यवहार के 
भेद छूब्ते जाते हैं, क्योंकि उनका पहले से ही श्रादर नहीं था। 
जहूँ। पूरी सवखूपस्थित्ता के द्वारा पूण विकारी नेमित्तिक भाव का 
(सबोगी भाव का) नाश किया वहाँ पूरे निर्मल एक्ग्रकार भविनाशी 
अक्षयोमी वीतरागभाव पूर्णानदरूप से रह जाता है, उप्ती का नाम मोक्ष 
है । बित्रार से मुक्त होकर भ्रविकारी गुगरूप में रहना सो मोक्ष है। 
सम्पूर्ण भागा में भ्रोर उसी सम्रस्त अवस्थाओं में सभी गुण एक साथ 
अखण्ड रहते हैं, वे भिन्न-भिन्न खानों में-कोर्ों में मरे नहीं होते | ' 


प्रत्येक वस्तु ख़तत्र है | ःजकश से तथा धन्य भा्माओओं से प्रत्येक 
श्रात्मा जिफाल मिन्‍न है | पर से नास्तिब भर खबद्त्य। खत्षेत्र, 
खकाल, भौर खमाव से प्रत्येक का प्रस्तित्त अपने में खत्तन्ररूप से 
है। जो प से त्रिकाल मिन्‍त हैं वह झपने से सिन्व का कुछ भी 
नहीं कर सकता, और खब पर से भिन्‍न है इसलिये दूसरे से' अपने को 
कोई हानि-लाभ नहीं होपकता, इसलिये पर' में 'भच्छा-बुरा मानने का 
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प्रश्न ही नहीं रहता, ओर मात्र अपने में ही देखना रह जाता है। 
इतना यथाथे निश्चय करने पर झनेत पर-पदार्थों के ्लाथ के भ्नत 
कर्बत्न का तीव्र राग-देघ. कम होजाता है| जो सन्मुख-आगन में 
झआागया है वह भपना कितना बुरा करेगा ? अपनी अवस्था में पर-निमि- 
त्ताधीन दृष्टि से क्षणिक विकार परुण्य-पाप की बृत्ति उत्मन ,होती है, 
वैत्ा आत्मा नहीं है। त्रिकाल अविकारी खमाव में ज्णिक अवस्था की 
नास्ति है, अनत गुणरूप म्ुतरूप खभाव विकार का नाशक है, ऐसी 
प्राथमिक समझ के बिना सम्यकूदशेन को प्राप्त करने की तैयारी नहीं 
होती | निप्रकी दृष्टि क्षणिक अवस्था पर है वह नीति और ब्रतादि के 
चाहे जितने शुभभाव रखे किन्तु उसे विकारी बंध के नाशक खमाव 
की प्राप्ति नहीं होती ।  , 

कोई कहता है कि हमें अनेक प्रकार की भूल और गुण-दे!ष जानने 
की माथापच्ची में क्यों पढ़ना चाहिये * हम तो इतना जानते है 
कि राग-द्वेष दूर करके प्मभाव रखना चाहिये | किन्तु ऐसा कहनेवाला 
'सत्य को ,न प्मककर मूढ़ता को बढ़ाता रहेगा । जड़ ज्यों की त्यों 
बनी रे भोर ऊपर से वृक्ष के मात्र फ्ते तोड़कर 'कोई यह मानले 
कि मेंने उनकी सफाई करदी है, किन्तु यह उप्का श्रम्त है, क्योंकि 
कुछ प्रमय के बाद उसी वृक्ष में पुनः फ्ते ऊग श्रार्येगे | इसीप्रकार 
यदि कोई धम के नाम पर शुमराग करके उसमें लग जाये भोर 
तलबज्ञान की चिंता न करे तो वह मूढ होजावेगा, भोर फिर उसकी 
महता फूलती-फलती जायेगी । क्योंकि उस्के त्रिकाल भज्ञान के 
अभिप्राय की जड़ मौजूद है इसलिये उसके चोरास्तीलाख के अबतार की 
फप्तल बढ़े बिना नहीं रहेगी, कैच भोर हीरे की परीक्षा किये बिना 
किसे रखेगा भर किसे फेंक देगा ? इसीग्रकार पहले सत्य-अस्तत्य का निशुय 
किये बिना ही यदि राग को कम करने की बात करे तो उल्ठा मिध्यात् 
को इढ़ करके मनुष्यत्व को ही खो बैठेगा। पाप को छोडकर पुण्य करने 
का निषेध नहीं है किन्तु उसका पूरा हिसताब-किताव जानने की बात है। 
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प्रश्त;--शुद्ध पर इष्टि रखकर पहले शुभ में आये और फिर धीरे- 
धरे शुभ से शुद्ध में पहुँचा जासकता है या नहीं 


उत्त३--नहीं, विकार से अञ्रविकारीपन अशप्तात्र भी प्रगठ नहीं 
होसकता । शुममाव चाहे जैप्ता हो तथापि वह राग है | जो भाव 
गुण से विरुद्ध हो उसे गुणकारी मानना बहुत बडी भूल है | भशुभ- 
माव, शुभभाव ओर शुद्धमाव यह तीनों प्रकार भिन्‍न हैं | यदि शुभ से 
शुद्ध में पहँचा जासकता हो तो भशुम में रहकर शुममाव होना चाहिये। 
किन्तु जैसे शुभभाव के पुरुषाथ से अशुभ का दूर होना और शुभ का 
होना एक साथ होता है उसीप्रकार शुभाशुभ दोनों विकार हैं. ऐसी 
प्रतीति के बल से जितनी निविकल्प स्थिरता होती है उतना ही शुभा- 
शुभ राग का अभाव उसी समय होता है । झशुभ से बचने के लिये 
पुण्यमाव ठीक है, किन्तु वह विकारी रागभाव है, उप्तकी प्रह्ययता 
से अविकारी गुण का काये त्रिकाल में भी नहीं होसकता। 


यह बात भल्लीमाति सममने योग्य है । निमित्ताधीन शुभाशुभ राग 
की जो वृत्ति उत्पन्न होती है, वह मैं नहीं हूँ, ऐसी भूता्थस्वरभाव की 
अविकारी श्रद्धा के बल से मिथ्या श्रद्धा का नाश, विकार का भाशिक- 
नाश, भोर उत्ती समय मूलरहित भविकारी अवस्था की उम्रत्ति होती है; 
आगे-पीछे नहीं । 

प्रश्न --जेसे “कप्केनेव कटकम्‌” भर्थात्‌ कंटे से काठा मिकाला 
जाता है, उप्तीप्रकार राग को दूर करने के लिये व्यवहार भी तो चाहिये 


: उत्तर --यहाँ। राग एक कटा है और उप्त राग को दूर करते वाला 
आअरागी, मोक्षमागे दूधरा काटा है, ऐसा पमकना चाहिये । दूसरे कौटे 
से पहला काटा निकाला जासकता दहै। में श्रबगुणों का नाशक त्रिकाल 
पूर्णशक्तिवान हूँ, ऐसी श्रद्धा का स्वलक्य में जितना बल भाता है उतना 
स्वरूप की स्थिरता का व्यवहार प्रगट होता है। उप्त अशत, भरागी स्थिरता 
के व्यवहारख्पी कांटे से शुभाशुभ रागरूपी अशुद्धता का कँ।य नष्ट होता 


जीवाजीवाधिकार - गाथा-१३ [८३ 


है। में अकरिय भखण्ड ज्ञायक हैँ, अविकारी हूँ -ऐसा लक्ष्य करता सो 
निश्चय है, ओर अशतः खलकझिय में, स्थिरता करके राग को दूर करना 
सो व्यवहार हैं | पर-निमित का झालम्बन लेने से गुण होता हैं ऐसा 
मासना सो व्यवहार है अथवा मात्र शुभ में लगजाना सो व्यवहार है। 
इशप्रकार भ्रपनी कल्पना से व्यवहार माने तो वह भूल है।जो लोग 
श्ात्मा में निश्वय, ओर देह की क्रिया में अथवा मात्र पुण्यभाव में 
व्यवहार मानते हैं उनकी भत्यत स्थूल जड-बुद्धि है । सर्वज्ष वीतराग ने 
जैपा खततत्र वस्तुस्वरूप कहा है वैसा यथाथेतया जानकर वस्तु का 
निर्णय करना सो निर्मल श्रद्धा को प्रगट 'करने का उपाय है; उसमें 
बाहर का कोई साधन उपयेगी नहीं है । 


अपता स्वभाव खतंत्रतया राग का नाशक है, जिसे इसको ग्रतीति 
नहीं है वह बाह्यदृष्टि से पराश्रयरूप राग का बल देखता है। 
अकष्ाय स्वभाव की यथाथे श्रद्धा के बाद कषाय के बल से भरागी 
स्थिरता के बढ़ने पर जो कुछ राग रहता है उसमें अशुभराग के दूर 
होने पर व्रतादि का शुभराग पाता है, जहाँ शात्रों में ऐसी बात 
धाती दै वहां मूलख्भाव के बल की बात को भूलकर लोग पपनी 
मानी हुईं बात को आया हभा मानते है, वे पराश्रय से अतरग की 
हीनता को रखना चाहते हैं। जिसे राग का भाश्रय अनुकूल पड़ता है 
वह ठससे गुण का होना मानता है, उसे बीतरागता अनुकूल प्रतीत 
नहीं होती | खभाव की ग्रतीति के बाद ज्ञान की रमणतारूप स्थिर 
दशा को भगवान ने चारिि दशा कहा है| शुभराग चाजित्र नहीं है, 
में भवगु्गों का नाशक हूँ इसप्रकार नित्यत्रभाव के वल के बिना 
विकाररूपी कटे को निकालने वाला स्वाश्रित पुरुषाथ का कैँंठा हाथ 
में नहीं आता । 

आत्मा अनादि-अनत अपने अनत गुणों का तथा त्रिकाल समस्त 
अवस्थाओं क्रा अखण्ड पिड है । गुण तो शक्तिभाव से एकरूप हैं, 
उसमें कोई परिवतेन नहीं होता, किन्तु एक गुण की एक समय हे 
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एक अवस्था विकारीरूफ से अथवा भविकारीरूप से प्रवत्तमान होती है। 
गुय तो पशपने आधार से होता है किन्तु जब जीव पर-प्रयोगाधीन 
लक्ष्य करता है तब उस भवस्था में विकार नया होता है| खमाव में 
से दोष उत्पन्न नहीं होता । मे त्रिकाल भ्रविकारी ज्ञायक हूँ ऐसी श्रद्धा 
के बल से भूल का नाश होकर क्रमशः सर्व बिकारी भार्वो का नाश 
होपकता है । 


खद्गरव्य- खय त्रिकाल भनंत गुण-पर्याय के भाधाररूप अखणड द्रव्य | 
स्लेत्र-- भपना प्ाकार | 
स्वकाल- वर्तमान में बतेने वाली स-धर्थ की क्रियारूप भवस्था। 


स्वभाव: अपनी त्रिकाछ शक्तिरूप अवस्था भयवा गुण | 


इसप्रकार प्रत्येक जड़-चेतन पदार्थ त्रिकाल में घपने द्रव्य क्षेत्र काल 
सावरूए से सतु है भर झपने से पर-पदार्थ के रुब्य क्षेत्र काल भावरूप 
से अत है, अर्थात्‌ प्रत्येक पदाथे का पर से प्रपक्व अथवा भसतयोगी- 
पन है | जो झात्मा को परमाथे से स्वतत्ररूप नहीं जानता वह भपने 
को क्षणिक विकारी अवस्था जितना मानता है। जो विकार से-पुण्य से 
गुण का होता मानता है वह अविकारी नित्यलभाव को नहीं मानता । 


से जीव हैं सिद्धसम, जो समझे सो होय। 
सदूगुरु आज्ञा जिन दशा, निमित्त कारण सोय ॥ 
[भात्मसिद्धि गाथा १३१ 

अपने उपादान की तैयारी में सहज ही अखण्ड का ज्ञान भोर ज्ञान 
की स्थिरता का व्यवहार आता है, उप्तमें बीच में सच्चे निर्मित का 
बहुमान अपने गुण की रुचि के लिये थाता है । वर्तमान क्णिक भव- 
स्था में जो विकार दिखाई देता है उतना द्वी में नहीं हूँ, यह विकारी 
अवस्था मेरा खरूप नेंहीं है, भखण्ड के लक्ष से भेद को गोण करके 
अखण्ड स््रमावं के बल से निर्मल सम्यकृदशेन प्रगठ द्ोता है । 
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मोक्ष का कारण बीतरागता, बीतरागता का कारण झराग चारित्र, 
अराग चारित्र का कारण सम्यकुज्ञान ओर सम्यकज्ञान का कारण सम्यकू- 
दशेन है । पूरे अविकारी अखण्ड स्वभाव के बल से श्रद्धा ज्ञान चारित्र 
की निर्मल पर्याय प्रगठ होती है। अपूर्य निमल अवस्था शोर सम्यक्ृदशीन 
पर्याय है। भेद के लक्ष से विकल्प-राग होता है, निमलता नहीं होती, 
इसलिये भवस्थादृष्टि को गोण करके निश्चय अखण्ड स्वभाव का लक्षेय 
करना चाहिये । श्रुव स्वभाव के बल से विकार का व्यय शोर अविकारी 
पूरी निमलता की उत्पत्ति होती है, भर्थाव्‌ निमित्त-मैमित्तिक भाव का 
सम्बन्ध प्रवैधा छूट जाता है और वस्तु का झगत गुणरूप निजस्वभाव 
वंस्तुरूप से एकाकार रहता है; इसलिये शुद्धनय से जीव को जानने से 
ही सम्यकदशन की प्राप्ति होतकती है |, 


प्रभु ! तने अपनी स्व॒तन्न प्रमुता को कभी नहीं छुना | वतेमान्‌ 
प्रत्येक भ्रवस्था के पीछे भ्नत शक्तिरूप पूरे! पवित्र गुण कौ शक्ति अखंण्ड 
स्वभावरूप से भरी हुई है, उप्त सत्‌ की बात झअपूर्व भाव से अन्तरग से 
तूने कभी नहीं छुनी, लूने अपनी महिमा को नहीं जाना। जिप्तने भवि- 
कारी पूण समाव को माना है वह अपने स्वाधीन अनतझुख मे 
प्मा गया है, जो उसे मानेगा सो वह भी श्रक्षय अखणड शात्ि में 
समाविष्ट होकर अनतसुख का प्रनुभव करेगा । यथाथे खभाव की 
प्रतीति होने पर वर्तमान में परम अद्भुत शाति अशत" वेदी जाती है । 


अनत पवित्र ज्ञानानद स्वभाव की भतरंग से है। कहने वाले की 
शक्ति का भाव वतेमान में अनन्त है। विकार को जानने वाला उस 
विकाररूप नहीं होता, विफ्रार तो क्षणिक भरवस्थामात्र के लिये होता 
है, उप्का नाशक स्वभाव वत्ेमान में पूर्ण पवित्र है, उसकी प्रतीति के 
बल से विक्तार की शक्ति दिखाई नहीं देती | मैत्ता खमाव होता है 
वैसी मान्यता होती है और जैसी मान्यता होती है वैसा स्वभाव द्वोतो 
है। इस्रप्रकार पवित्र, अविकारी, असग स्वभाव की एकरूप श्रद्धा के ह 
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बल से नवतत्व के राग के विकल्प टूठ जाते हैँ। जो दो तत्व मिन्न थे 
वे भिन्न ही रह जाते है | 


जैसे सूत के पुड़ें में गांठ भांट ओर कल्लफ इत्यादि एक भाव में 
सयोग-सम्बन्ध से विद्यमान हैं, किन्तु वह प्रव सीधे सूत के लक्ष्य से 
गिनती में नहीं भ्राते | इसीग्रकार शात्मा में मिथ्यालरूपी गौठ भोर 
राग-द्ेषरूपी मठ जो पवस्था के एक भाग में डाली गईं थी उसमें 
द्रब्यकमरूपी कलफ का सभोग था, वह सीधे ज्ञायक्लममाव के लक्ष्य 
से नाश किया जाता है । जैसे गांठ, औट की अवस्था छूठ्कर सूत 
में समा गई वैसे ही एकरूप ख्भाव में मिथ्याश्रद्धा भोर मिध्याचारित्रि 
की ' अवस्था बदलझर जो निर्मल एक भावरूप पवस्था होती है गो 
वह खमाव में समा जाती है । झात्मा के पूर्ण त्रिकाल खमाव को जो 
शुद्धनय से जानता है सो प्रम्यक्दषष्टि है । जबतक मिन्न-मिन्‍्न नर्व- 
पदार्थी को जानता है ओर पात्मा को पुण्य-पाप के धनेक प्रकार से 
मानता है तबतक पर्यायबुद्धि है । 


अब उस प्र्थ का कलशरूप श्लोक कहते हैंः-- 


चिरामिति नवतत्वच्छल्नमुन्नीयमारन 

कनकमिव निमम्त वर्णमालाकलापे । 

अथ सततविविक्त दृश्यतामेकरूप 
प्रतिपदामिदमात्मज्योति रुघोतमानम्‌ ॥ ८ ॥ 


इसप्रकार नवतत्नों के रागमिश्रित विचारों में चिरकाल से रुकी 
हुई-छुपी हुई इस भ्रात्मम्योति को जैसे वर्णों के पमह में छुपे हुए एका- 
कार छुवर्ण को बाहर निकालते है उसीप्रकार शुद्वगय से बाहर निकाल- 
कर प्रगठ भिन्न बताई गई है । इसलिये हे भव्यनीवों ! भ्रव इसे प्रदा 
अन्य द्रब्यों से तथा उनसे होने वाले नैमित्तिक भावों से मिन्‍न एकह्प 
देखो | यह ज्ञायकज्योति पद-पद पर भर्यात्‌ प्रति पर्याय में एकरूप 
चैतन्यचमत्कारमात्र प्रगठ है । 
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भनादिकाल से भात्मा एकरूप स्वमाव का लक्ष्य चूककर कमे के 
सयोगाधीन लक्ष्य से नवतत्वों के राग मिश्रित विचारों में भ्रव्कता था सो 
वह ज्ञणिक अवस्था जितना नहीं है, किन्तु नित्य अविकारी स्वभाव वाला 
है, इसप्रकार शुद्धदृष्टि के द्वारा एकरूप शुद्ध आत्मा का प्रकाश किया 
अर्थात्‌ यथाये पहिचान करली । जैसे ताम्र के सेयोग से सोने को लाल 
इत्यादि रग के भेद वाला माना था, किन्तु उसे तपाकर एकाकार शुद्ध 
सोना अलग कर लिया जाता है, इसीप्रकार नवत्ों के अनेक भेदरूप 
राग में झात्मा को मान रखा था, उसे शुद्दनय के द्वारा बाहर निकाल- 
कर भविकारी, भुब, एकरूप आत्मा को भिन्‍न बताया है। झात्मा बतेमान 
अवस्था जितना ही नहीं है । आत्मा में भ्रनतकाल तक स्थिर रहने की 
पूररेशक्ति प्रतिस्मय की अवस्था में परिपूर्ण भरी हुई है । वह किल्ती 
में रुफा हुआ, पर-प्तता से दबा हुआ अथवा किसी में मिला हुआ नहीं 
है| श्ाचार्यदेव कहते है कि सम्पूर्ण पवित्र स्वभाव को स्वीकार करके 
निरंतर एक ज्ञायक का ही परम सतोष पूथेक अनुभव करो | 


जैसे धास शोर मिठाई को एक प्ताथ खाने वाले अविवेकी हाथी 
को उन दोनों के प्रथऋ स्वाद की प्रतीति नहीं होती, भोर जैसे कोई 
राजा मदिरापान करके अपना सुबरणा-प्रिहामन छोडकर मलित स्थान 
पर बैठा हुआ भी झानद मानता है, उ्ममीप्रकार श्री गुरुदेव कहते है 
कि है भगवान भात्मा | तू पर को अपना स्थान मानकर पुण्य-पाप 
की विष्वा में लोट रहा है भोर उसमें आनद मानता है, किन्तु 
वह तेशा स्थान नहीं है । परम सुबगरूप उत्कृष्ट पढठ तो परमात्मपद 
है। तू झपने पद को देख | व तीत्र मोह के वेग से पागल होगया 
है इसलिये तुफे हिताहित का विवेक नहीं है। मद्यु के समय कोई 
साथी-मगा नहीं होता। जब भयकर रोग होगा तब महा झाते-रोह्रध्यान 
होगा '। मैंने ऐसा किया, मेने वसा किया उसप्रकार यदि पर के कत्ल 
में लगा रहा और प्रामखभात्र की चिता नहीं की तो चौरामी के 
अनत दू ख पहन करना पड़ेगे । 


पद ] समयसार प्रवचन ; दूसरा भाग 


, ; भाचार्यदेव कहते हैं कि हे योग्य जीवो ! तुम्हें ग्रामा की 
अपूव अचित्य महिमा की बात सुनने का लाभ मिल्ला है,, इसलिये 
धन्य द्वव्यों से, देहादि से, जड़काे के सयोग से तथा निमित्ताधीन 
होने बाली घुग्य-पाप की भावता से मिन्न वीतरागी एकरूप भुव स्वमावी 
भात्मा को नित्य पवित्र लमादरूप से देखे ( स्वीकार करों, मानो ) चैतन्य 
ज्योति प्रतितमय अपने खमभाव में से निमलरूप से प्रगठ होती है | 


श्रात्मा में मात्र ल्ञाभ की ही बहुतायत रहती है, वह कदापि 
विकार में एकमेक नहीं होता । भनादिकाल से विक्रार को अपृता मान 
रख है, यह मान्यता ही पनत-सप्तार का कारण है'। “उस मान्यता 
का दोष दूर होने के बाद, पुरुषार्थ की भशक्ति के कारण भल्प-राग 
रहता है, किन्तु भरागी स्वभाव के बल से ज्ञानी उसको कर्तृत्व नहीं 
होने देगा । भाव्मा का यथाथे ज्ञान होने से तत्काल ही प्र त्यागी 
होकर चले नहीं जाते । गृहस्थदशा में राग होता है, तथापि ज्ञानी 
मानता है कि राग करने योग्य नहीं है| जिसे तत्व की प्रतीति नहीं है 
उसका बाह्य त्याग वास्तविक त्याग नहीं है | तत्वज्ञान होते के बाद 
स्वभाव की स्थिरता के बल से त्याग सहन ही द्वोता है, भोर वह 
ऋमश बढ़कर पूरे बीतराग दशा की प्राप्ति होती है। 


यहूँ। सम्यक्तत की बात चल रही है । ओऔमदू राजचद्रजी ज्ञानी थे 
तथापि पुरुषार्थ की अशक्ति के कारण वे जवाहरात का व्यापार करते 
ये, किन्तु उप्तमें उनका अतरग से रुचिभाव नहीं था। पर से उदासीन 
भाव से ज्ञायक स्माव की प्रतीति में वे त्थिर रहते थे । गृहस्थ दशा 
में रहकर पर्व विरतित्र भ्रथवा मोजदशा भले ही प्रगठ न हो तथापि 
एकावतारी हुआ जाप्तकता है । पुरुषार्थ की भशक्ति से पुण्य-पाय की 
वृत्ति उलचन्न होती है किन्तु ज्ञानी के उसका लामिब नहीं होता, 
वह शुभविकल्प को भी लाभदायक नहीं मानता । बाल्नदष्टि' वाला 
ज्ञानी के हंदय को नहीं पहिचान एकता । जो ज्ञानी है वह अग्ञानी 
जैत सच्चद नहीं दोता। भज्ानी त्याग को देखादेखी उत्कृष्ट मानती है। 
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पर का कर्ठैल् मातकर अज्ञानी चाहे जैप्ता त्याग करे तथापि वह 
अनन्त सस्तार के भोग का हेतु है। बाह्मक्रिया करे, बाह्य चारिरि 
पाले, और उस्तमें ठृष्णा एवं मानादि को कम करके यदि शुभभाव करे 
तो पुण्यत्रंध होता है, किल्तु घमं, नहीं. होता | यदि तबज्ञान का 
विरोध करे तो अनन्तकाल के लिये एकरेन्द्रिय निगोद में जाता है। 
सब खतत्र है, किसी में किप्ती को जबरन प्मकाने की शक्ति नहीं है । 


जब शुद्धतय के द्वारा भेढ्" को गौण करके एकरूप पवित्र भाव 
को माना तब से लेकर निश्चयद्ृष्टि के बल से प्रत्येक अवस्था में 
निभल एकल बढता है और भेदरूप व्य्रह्मर छूटता जाता है । शुद्ध 
दृष्टि होने से पूरे भगवान झात्मा श्रनेक पुण्य-पाप की भावनारूप से 
अटठकता हुआ खण्ड-खण्डरूप से दिखाई देता था, उसे शुद्धनय से 
देखने पर वह त्रिकाल निमल एकरूप दिखाई देता है।, इपलिये पर्याय- 
भेद का लक्ष्य गौण करके निरंतर अखण्ड शुद्ध परमार्थ स्वभाव का 
धनुभव करो | अवस्थादृष्टि का एकान्त मत रखो । अपनी भ्शक्ति से 
अवस्या में विकार होता है, किन्तु ऐसा मत मानों कि मैं उतना ही 
हूँ | यह अवस्था ही मेरी है, उसके लक्ष्य से गुण-लाभ होगा इसप्रकार 
यदि व्यवहार को पक्रड़ रखे तो एकान्त-मिथ्यादृष्ठि है । 


टीका।---भ्रब, जैसे नवतत्वों में एक जीव को ही जानना भूताये 
कहा है उपीप्रकाः एकरूप निमल खभाव से प्रकाशमान आत्मा के 
अ्रधिगण के (बताने वाले) उपाय जो प्रमाण, नय, निक्षेप हैँ वे भी 
निश्चय से झमूताथ है । रागमिश्रित ज्ञान के भेद भी निश्चय से 
एकल में धभूतार्थ हैं उप्तमें भी आत्मा एक ही भूताये है, क्योंकि 
वस्तु का निश्चय करने के विकल्प तो एक के अनुभव में छुट जाते 
हैं। जैसे घेवर लेना हो तो पहले घी, आठा, शकर इत्यादि के प्रस्त्रन्ध 
में जान लिया जाता है कि वे कैसे है झोर वनाने वाला कोन है । 
यह सब जानकर और भाव-ताव करके उसे तुलवाया जाता है, इमग्रकार 
इतने विकल्प करने पड़ते हैं, किन्तु उत्के बाद घेवर का खाद लेते 
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समय (खाते समय) उपरोक्त विकल्प और तराजू बीट इत्यादि के विकल्प 
नहीं रते। इसीप्रकार भगवान आत्मा भ्खड ज्ञायक है, उसे पहले भविरोधी- 
रूप से निश्चय करने के लिये प्रमाण# नय निक्षेप के भाव से प्रम्पूर्ण 
प्रमाणज्ञान करने के लिये रुफना पड़ता है । | 

भगवान शात्मा अविकरारी, अनत-ज्ञानानदमण, पूरे. अखण्डशक्ति 
का पिंड है। देहादिरूपी सयोगों से मिन्‍न झरूपी ज्ञानघन है| उसे 
अखण्ड निम्नल खभाव के पक्ष से जानता सो निश्चयनय है, वर्तमान 
अवस्था के भेद को जानना सो व्यवहारनय है भौर दोनों को मिलाकर 
सम्पूण झ्रात्मा का ज्ञान करना सो प्रमाण है। 

वस्तु के एक देश (भाव) को जानने वाले ज्ञान को नय कहते हैं। 
अमाण तथा नयत्नान के प्रतुप्तार जाने हुए पदाथे को नाम में, आकार 
में, योग्यता में, शोर किसी भावरूप शबस्था में भेदरूप से बताने का 
व्यवहार करना सो निश्चय है । 

निक्षेप के चार भेद हैं --नाम निक्तेप, स्थापना निश्षेप, हव्य निक्षेप 
ओर भाव निन्तेप | 

(१) नामनिक्षेप:--जिस पाये में जो गुण नहीं है उसे उप्त नाम 
से कहना सो नामनित्तेप है | जैसे कितती को दीनानाथ कहते हैं 
किन्तु उप्तमें दनानाथ के गुण झथ्वा लक्षण नहीं हैं, या किसी को 
चर्तुभुज के नाम से बुलाते हैं, किन्तु उसके चार भुजायें नहीं द्ोती, 
वह तो नामम्ात्न है ' 

(२) स्थापनानिक्षेप:--यह वह है, इसप्रकार अन्य वस्तु में झत्य 
वस्तु का प्रतिनिधित्व स्थापित करना प्रो स्थापना नित्षेप है । जैसे 
भगवान महावीर की तदाकार मूर्ति में भगवान महावीर की स्थापना करना, 
हू. कार स्थापना कहते हैं | दूसरी भ्रतदाकार स्थापना भी होती 


#प्रमाण (प्रनविरेष करके+मानस्न्साप)सजों सच्चा माप करता है सो उम्यम्ञात 
है । यँ। प्रमाण का विकल्प भसृताये है, यह कहा दे । 
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है, जैसे शतरज की गोटों में ऊँट, धोड़ा श्रोर हाथी का प्राकार न होने 
पर भी उनमें फँट, घोड़ा ओर हाथी की स्थापना करली जाती है । 


(३) द्रव्यनिक्षेप---वर्तमान से मिन्न भ्र्थात्‌ अतीत या अ्रनागत 
पर्याय की अपेज्ञा से वस्तु को वर्तमान में कहना | जैसे भविष्य में 
होनेवाल्ले राजा को (राजकुमार को) वरतेमान मे ही राजा साहब कहना; 
अथवा जो वकालत का काम छोड चुका है उसे वर्तमान में भी 
वकील कहना । ॥॒ 


(9) भावनिक्तेप--बरतमान पर्यायसयुक्त वस्तु को भाव निक्षेप 
कहते हैं । जैसे साक्षात्‌ केवलज्ञानी भगवान को भावजीव कहना 
अथवा पूजा करते समय ही किसी व्यक्ति को पुजारी कहना | 

आत्मा को यथार्थ सम्कने के लिये प्रभाण, नय, निष्षोप्ूप शुभ- 
विकल्प का व्यवहार बीच में आये बिना नहीं रहता, किन्तु धात्मा के 
एकत्व के भ्रनुभव के सम्रय वह विकल्प छूट जाता है, इसलिये वह 
अमभूतारथ है, भाव्मा के लिये सहायक नहीं है | वस्तु का अमेदरूप से 
निर्णय करते हुए और उप्तर्मे एक्राग्रूप से स्थिर होते हुए बीच में नव- 
तत्व तथा नय-प्रमाण इत्यादि के रागमिश्रित विचार भाये बिता नहीं 
रहते किन्तु उससे अभेद में नहीं जाया जाता | आऔगन के छोडने 
पर ही घर में भीतर जाया जाता है, इसीप्रकार व्यवहाररूप गन के 
छोडने पर ही स्वभावरूपी घर में जाया जाता है । 


कोई कहता है कि इतनी सूक्ष्म वार्तों को जानने से क्‍या लाभ 
है ? एकान्त ध्यान में बैठने से राग-द्रेष छूट जायेगा! उससे ज्ञानी 
कहते हैं कि यथार्थ अविरोधी आत्मस्वभाव की प्रतीति करने से एवं 
राग-द्वेष परमाथे से दूर नहीं होसकता, उल्टी मूहता बढ़ जायेगी | 
इसीग्रकार तो वृक्ष के भी ध्यान है, ओर बाह्य परिग्रह का त्याग पशु के 
भी है, किन्तु झात्मा का यथाये स्वरूप समके बिना प़च्चा ध्यान या 
सच्चा त्याग नहीं होसकता। 
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जैसे राजा को भल्ीाति पहिचानकर यदि उसे योग्य विधि से 
बुलाया जाये तो ही राजा उत्तर देता है भौर यदि उसकी सेवा करे 
तो घन देता है, इसीप्रकार भ्रात्मा को जि विधि से परिपृणेतया 
सम्रकना चाहिये उस्तीत्रकार प्रतुतमागम्म से जानकर उम्तमें एकाग्रता 
करे तो भगवान आाक्षा प्रश्मनन्न हो, उत्त दे भौर उम्रमें विशेष लीनता 
करे तो भनन्‍त मोज्षसुख दे। जिप्तते रुचि हो उप्तका पूर्ण प्रेम करके 
परिचय करना चाहिये । 

झात्मा भ्रनत गुणों का भ्रविनाशी पिंड है, देहादि सयोग पर 
सयोगाधीन होने वाला पुण्य-याप का भाव छ्षणिक है| अनादिकाल से 
अपनी विस्मृति ओर दूसरे का सारा भ्म्यास चला भारहा है। यदि 
बास्तविक हित करना हो तो उसे पहले यथार्थ निणय करने के लिपे 
सतसमागम का परिचय करके, पात्र होकर बीतराण भगवान ने जैप्ता 
खतत्र भात्मा बताया है वैसा ही उप्ती विधि से प्मफना होगा । 
लोकोत्तर भ्रूपी सूह्म धर्म लोगों के द्वारा बाहर से मानी गई अत्येक 
कल्पना से बिल्कुल मिन्‍न है | जगत में धर्म के नाम पर अन्यक्रद्दा 
और अनेक मतमतांतर चल रहे हैं । 


कोई कहता दे कि इशवर हमें छुधारता-बिगाड़ता है, छुखी-दु खी 
करता है, कोई कहता है कि पूर्वक्षत शुभाशुभ कर्म बनाते-बिगाड़ते 
हैं, घुखी-दु खी करते हैं, कोई कहता दै कि सब मिलकर एक प्रात्मा है, 
कोई कहता है कि देहादिक जड़ की क्रिया भाव्मा कर सकता है, दूपरे 
का कर्ता-भोक्ता द्वोततता है। कोई एकान्तपक्ष से भात्मा को वतेमान 
दशा में भी बिल्कुल शुद्ध मानता है, कोई भ्राम्मा को भकेला वेधन 
धाला और पाप-पुण्य वाला मानता है, कोई यह मानता है कि शुभराग 
के विकार से धीरे-धीरे गुंण-लाभ होगा, कोई यह मानता है कि निर्मित 
की पह्मायता से अयत्रा भ्ाशीर्वाद से पार हो जाऊँगा, हथ्यादि विविध 
प्रकार से व्तु को झन्‍्यथा मानते हैं। जगत 'का यह समस्त भ्रम दूँह 
करने के लिये पवेज्ञ वीतराग के न्यायाजुस्तार तत्व 'का रृत्त जानने के 
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लिये सतसमागम प्राप्त करके, यथाये अ्रवण-मतन और अभ्यास करना 
चाहिये । 


यथार्थ श्रद्धा होने के बाद स्रभाव के निर्ेय सम्बन्धी विकल्प नहीं 
रहते, ओर पुरुषाथे की अंशक्ति के कारण जितना राग रहता है उसका 
ज्ञानी को भादर नहीं है, उप्तका कर्तृत्व नहीं है । ज्ञान की विशेष 
निभलता के लिये और अशुभ से बचने के लिये शाश्लज्ञान से, प्रमाण, 
नय, निक्षेप, नवतल इत्यादि से तत्वविचार में लगने पर शुभराग होता 
'है, किन्तु उप्त रागमिश्रित विचार को ज्ञानी गुणकारी नहीं मानता। 
वह स्थिरता के द्वारा उन समस्त विकल्पों को तोड़ना चाहता है। 
सम्यक्त्व होने से पथ ऐसा अभिप्राय करके पूणे बीतरागता को ही उपा- 
देय मानना चाहिये । 


आत्मा को जानने के लिये पहले निमित्तरूप से रागमिश्रित ज्ञान 
का व्यवहार भाता है। भात्मा का यथाथ खरूप जाने बिना भरूपी, 
श्रतीन्द्रिय भगवान भात्मा की सच्ची श्रद्धा नहीं होती भोर भतरंग एकाकार 
स्थिरता का आानद नहीं झाता, तथा पवित्र स्थिरता के बिता बीतरागता 
ओर केवलज्ञान प्रगट नहीं होता । 


आत्मा को जानने का उपाय प्रमाण ज्ञान है। त्रिकाल नित्यलभाव 
और वर्तमान अवस्था दोनों को एकप्ताथ सम्पूरश वस्तु के रूप में जानना 
सो प्रमाण ज्ञान है। जो खपर को जानता है प्रो पूरा प्रमाण ज्ञान है 
पखवस्तु निमित्त है उसे जैसी की तैसी मिन्नरूप से जानना चाहिये। ज्ञान 
का खभाव ख-परप्रकाशक है। 


यहाँ जीव अपने से ही जानता है, किन्तु भपूर्ण अवस्था होने से 
इन्द्रिय और मन का पवलम्बन करके विचार करे ऐसा राग मिश्रित ज्ञान 
है। ऐसा निशय किये वित्ता वर्तमान वस्तुत्थिति नहीं जानी जाती | 
इम्द्रिय तथा मन के सबन्ध में प्रतरतेमान रागयुक्त ज्ञान अबिकारी गुण 
की पहायता नहीं करता, तथापि उस खगडरूप ज्ञान को अपनी ओर उन्मुख 
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किये बिना तले को नहीं सका जाप्तमता, इसलिये प्रमाणादि वस्तु को 
मन के द्वारा निश्चित्‌ करने के लिये शुभगाग के आंगन में श्राये तब, शुद्ध 
का लक्ष्य हो तो व्यव्हारशुद्धि होती है। उससे भीतर नहीं घुमा 
जाम्कता, किसु स्रभाव की अतरगद्ष्ट से एफाग्रता में उन्मुख होने 
पर अतरग झानन्दरूप प्ररूपी प्रतुभव होते समय नय-प्रमाण के रागमिश्रित 
विचार भरत्त होजाते हैं, भेद का लक्ष्य छोड़ देने पर सम्यक्कुदर्शन 
होता है । 


सभी कहते हैं कि भात्मा है, किन्तु वह कैमा है, कितना बड़ा है, 
कैसा नहीं है, क्या कर सकता है, क्या नहीं कर सकता उसे सर्वज्ञ 
चीतराग के न्याय से रागमिश्रित नय-प्रमाण के द्वारा निश्चित्‌ न करे तो 
सत्य-मसत्य का तोल करके परम हितस्वरूप आत्मा का श्रादर नहीं 
क्या जाप्तकता | इस्त मनद्वार के बिना वस्तु नहीं पममी जासकती, किन्तु 
इससे भी नहीं समझी जाम्तकती, जब श्रद्धा की छिरता से विकल्प का 
अभाव करता है तव श्ात्मानुभव द्ोता है, इसलिये निश्चय पनुभव में 
वे विकल्प अमूताय् है। 

यदि ध्यान रखे तो यह सत्र समझ में श्राता है। प्रन्तरगा की, 
रूपी मार्ग की यह बात है । पपना रूपी भाव अर्खो से नहीं 
देखा जाप्तकता तथापि निरन्तर उम्त भाव की भनुभूति ओर विचार को 
जान रहा है। यदि पूर्व के ज्ञान को याद करना दो तो घन्तरा में 
पैवेपूलेक रुकना पड़ता है, वह बाहर से निश्चित्‌ नहीं होता | निश्चित्‌ 
करने बाला नित्य ज्ञातास्वरूप से झात्मा है| देह, वाणी और जड़ 
इन्द्रियों को यह खबर नहीं है कि हम कौन 'है। मीतर जानने वाले को 
नहीं जाना इसलिये भविकारी भ्रात्मस्मभाव को न देखकर वाह्मदृष्टि से 
दूसरे को देखता है। पुण्य-पाप, राग भौर देहादिरूप से भपने को 
मानता है । मैं देहादि की क्रिया कर सकता हैं, इसके द्वारा धर्म 
होसकता है ऐसा मानकर धर्म के नाम से जीब्र वाह्मदष्टि में पटक रहा 
है। नवतत्वों को नय, प्रमाण, निक्षेप के माप से अनन्तवार, मन में रठा 
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है, किन्तु ऐसी ग्रतीति नहीं हुई कि में मनके विकल्प से मित्र हूँ, राग का 
नाशक हूँ, ख्तत्न हूँ भोर मेरा माने भी निरावलम्बी है। अशुभ में न 
जाने मात्र के लिये बीच मे शुभ अवलस्वन का भेद भाता है, किन्तु ज्ञानी 
के उत्तक्ना स्वामित्व नहीं होता । 


प्रमाण के दो प्रकार है--परोक्ष ओर प्रत्यक्ष | जो इन्द्रियों से स्पशित 
होकर (सम्बवित होकर ) प्रवृत्ति करता है तथा जो बिवा ही स्पर्श के 
मन से ही ग्रवृत्त होता है-झसप्रकार दो फरद्गारों से प्रबततित होता 
है वह परोक्ष है ओर जो केवल भाक्षा से ही प्रतिनिश्वित्‌ रूप से प्रवृत्ति 
करता है सो प्रत्यक्ष है। ( प्रमाण ज्ञान है, वह ज्ञान पाच प्रकार का 
ह्ै-मति, श्रत, अवधि, मन.पर्यय ओर केवल । इनमें से मति झोर श्रत 
दो ज्ञान परोक्ष है, अवधि भरोर मन,परेय विकल-प्रत्यक्ष हैं ओर केवलक्ञान 
सकल-प्रत्यक्ष है, इसलिये यह दो प्रकार के प्रमाण है। ) 


किसी वस्तु का भापतौल करने के बाद उस नापतौल को छोड़ 
देना पढ़ता है, इसीग्रकार पहले आत्मा को बताने में प्रयोजनभूत वस्तु- 
नवतत्व; देव, गुरु, शात्र तथा जड-चेतन वस्तु के द्रव्य गुण पर्याय जसे 
हैं वैसे नय। प्रमाण, निक्ञेपरूप माप से निश्चित्‌ करना होते है ओर 
फिर परमाथे स्वभाव में जाने के लिये उन विकल्पों को छोडना पडता 
है। भखण्ड के लक्ष्य से स्वमावोन्मुख होने पर झभेद अनुभव के समय 
बुद्विपृवेक के विकल्प छूट जाते हैं, उसके बाद चारित्र के बल से सर्वेथा 
छूट जाते हैं । ह 

परोक्ष ज्ञान भी सच्चा ज्ञान है। जीव ने जो यह माना है कि 
पर में सुख है सो वह पर में देखकर निश्चित नहीं किया है, किन्तु 
भीतर भरूपी कल्पना से निश्चित्‌ किया है, उसे जीव देखता नहीं है 
तथापि उसमे नि.,शक है, वह यह नहीं कहता कि वह भाव दिखाई दे 
तभी मारनूँगा | उप्त भ्रूपी भाव को देखने के लिये परिश्रम भी नहीं 
किया तथापि उसे प्रत्यक्ष की भीति मानता है, इसीग्रकार घात्मा का 


| 
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तिगेय परोक्ष प्रमाण के द्वारा प्रत्यक्ष की माति यथाथे सम्क के अभ्यास 
से होपकता है | 


जो ज्ञान पाच इन्द्रियों ओर मन के द्वारा जानने में प्रदत्त होता है 
वह परोक्षेज्ञान है | परोक्ष के जानने के काये में बीच में निमित्त का भवलम्बन 
आता है, किन्तु जीव इन्द्रियों से नहीं जानता, जीव ख्य निज से 
जानता है । इन्द्रियां पर पदाथो के जानने में निर्मित हैं। निज का 
जानने में इन्द्रियां या मन निमित्त नहीं है। पांच इन्द्रियों के उपयोग 
में जो पर-पदाथ का संयोग होता है वह पदाथे को जान सकता है, 
ओर मन के द्वारा तो चाहे जितने दूर क्षेत्र भ्रथवा पदार्थ का विचार 
ज्ञान कर सकता है, उम्तमें दूर रहने वाले पदार्थों को निऊकठ भाने की 
आवश्यका ,नहीं है । 


पचेन्द्रियों की श्रोर का लक्ष्य छोड़कर जब अतरग में विचार किया 
जाता है तव मन निमित्त होता है। वक्षस्थल में आठ पखुडियों के कमल के 
आकार का सूक्म रजकरों का बना हुआ मन है । जैसे अख का 
गठा (कोड़ी), जानने का काम नहीं करता, किन्तु उप्के द्वारा ज्ञान 
जानता है, इसीप्रकार मन आँख के गठा की माति निमित्त है| इब्रिया 
ओर मन नहीं जानते | 


पर-पदा्यों' के निश्चित्‌ करने में-इद्रिय ज्ञान मिथ्या नहीं है, नो 
खारा-खट्टा है, उसे ज्यों का तवयों जानता है; किन्तु वह ऐसा नहीं 
जानता कि मैं खारा-सट्टा हूँ । प्रस्तुत जानने योग्य पदार्थ ज्षेय हैं। 
बीच में! इद्रियों ओर मन का निमित्त है ओर' उसे जानने वाला खफ़- 
प्रकाशक मेरा ज्ञान है | इसप्रकार ज्ञेव नि्मित्त'भौर ज्ञान उपादान, जैप्ा 
है वैसा जानकर पर्वज्ञ के कथनालुसार खतत्र पदाये का नय-प्रमाण 
विचार के द्वारा निशय करे तब झ्ात्मा के भीतर प्रविष्ट होने के; दारः 
रूप चित्तशुद्धि होती हैः । योग्यता से छत्य ख्रूप को जाने; बिता 
अनादिकालीन मूढ़ता की गड्बड़ी बनी रहती है । 
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देव-गुरुशात्ष को पहिचानना पड़ता है, किन्तु वे निणेय नहीं 
कराते | यदि वे ख्य स्वत, निर्णय करें तो निमित्त हुए कहलाते है ॥ 
जीव भनतवार साज्षात्‌ प्रभु के पाप्त होभाया और धर्म के नाम पर 
अनेक शात्र रठ डाले, किन्तु यथार्थ झात्मनिर्यय नहीं किया इसलिये 
भवदु ख दूर नहीं हुआ । पर से ज्ञान होता है, पर-पदाथ मेरी सहा- 
यता करता है ऐसी निमित्ताधीन बाह्मद्धष्टि से जीव अनादिकाल से 
दुख भोग रहा है। कुछ समय के लिये पुएय के उदय से यदि बाह्य 
में थोडा प्ता दुःख कम दिखाई देता है तो उसे भ्रम से सुख मानता 
है| खय राग को कम करे तो उतने प्तमय तक मद शभ्राकुलता 
रहती है। वैसे सप्तार में चराकुलतारूप दु.,ख के बिना जीव चणभर 
को नहीं रहा है। शरीर में रोग होने का दु'ख नहीं है, किन्तु शरीर 
में जितना मोह है उतना दुख है। जब कोई महीनों से रोग में ग्रस्तित 
होकर दुखी होरहा हो तब उप्तकी स्री कहती हैं कि घरेरे | तुमने 
, पूत्रे भत्र में छुरी से बकरे को काटा होगा और मैंने उसकी श्रनुमोदना 
' » की होगी इसलिये मुमे तुम्हारा यह दुःख देखना पड़ रहा है, किन्तु लाचार 
: हूँ कि में तुम्हारे दुख में भाग नहीं बेंठा स्रती। कोई किसी के 

दुख में भाग नहीं ले सकता। 


प्रत्येक भात्मा मिन्न है, ओर आत्मा से शरीर एवं इन्द्रिया मी मिन्न 
हैं। कोई भात्मा इन्द्रियों से नहीं जानता | ज्ञान इष्द्रियाधीन नहीं है | 
जवानी में प्त्ताग्रिय प्रकृति में अ्रपना बढप्पन भोर दूसरे की हीनता 
मानकर तीमर तृष्णारूपी वासना का सेवन किया होता है, उंस॑ वासना 
की गन्ध जम गई है, वहेँ। इन्द्रिया निर्मित थीं। बृद्धावस्था में शरीर 
शोर इन्दिया शिथिल होगई, मन भी नीरस होगया, किन्तु हृप्णा का 
करने वाला वेंसी की वैसी तीव्र तृष्णा किया करता है, वहाँ उसे इन्द्रियों 
का आघार नहीं है। खथथय देहादि से भल्नग है, पर के प्ताथ कोई 
सम्बन्ध नहीं है, इश्तप्रकार यदि अविकारी पृथक खमाव की प्रतीति करे 
तो तृष्णा को कम करके ख्य अपने में शक्ति का भ्रनुमव कर सकता है । 
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पत्रित्र दशा में कूलते हुए उनके प्रशस्‍्त विक्रय उठा कि अहो ! धन्य 
है यह बीतरागता! जगत के जीव अनन्तकाल से अज्ञान के कारण 
परिश्रमण कर रहे है । उन जीवों के लिये मुक्ति का प्रथम्म उपाय 
समयसार शास्त्र में बताया गया है। 


शुभ और अशुभ दोनों वधनभाव है । बधनभाव को मोक्षमार्ग या 
मोक्षमाग का कारण माने अथवा यह माने कि पुण्य से धीरे-धीरे धर्म हागा 
तो ऐसी मान्यता अनन्तसप्तार का मृल है | प्त्य को प्मकना कठिन है. 
इम्तलिये अपत्य को सत्य नहीं माना जाम्तकता | अपना खरूप अपनी ही 
समझ मे न झाये-ऐसा नहीं होसकता । क्योंकि तू वर्तमान में है, इस- 
लिये जो है वह त्रिक्ालस्थायी है। तू भी अनादि से है। श्रनन्तवार 
एक्रेच्दिय में रहा, अनेकबार कोश्ा-कुत्त झाठि का भव धारण किया, 
तथापि प्रभु! तुझे भ्रभी जन्म-मरण की पराधीनता नहीं खटकती ! विप- 
रीतमान्यता में ऐसे अनन्तभव॒ कराने की शक्ति है। जन्म-मरण का 
कारण विपरीतमान्यता ही है। अपूर्वतत्व की यथा समझे के बिना 
उप्तफ़ा नाश नहीं होपकता। पूर्क्ष पर विरोधरहित श्रद्धा किये बिना धर्म 
के नाम पर पचमहात्रतादिफ शुभभात्रों के द्वारा अनन्तत्रार स्रगी का 
देश हुआ, किन्तु आत्मप्रतीति के बिना एक भी भव कम नहीं हुझा। 
जत्रतक परस्तु पर अपनेपन की दृष्टि रहती है तब्रतक स्वभाव पर 
दृष्टि नहीं जाता ओर स्पभाव् पर दृष्टि पहुँचे विना धर्म नहीं होता । 

जैसे कुओओं तो खच्छ-पथ्य जल से भरा हुप्ला है, किन्तु उसमें से 
पानी बाहर निकाल्न कर यदि दो थालियों में मर दिया जाय, जिनमें से 
एक में मिश्रो भोर दूमरी में चिरायता रखा हो, तो जिस थाली का 
पानी पिया जायगा उप्तफ़ा वैसा ही (मीठा भथवा कडबा) खाद शयगा, 
किन्तु वास्तव में वह पानी का मूलखभाद नहीं है, मिश्री या चिरायते के 
पग्रोश से पानी का मैसा स्वाद मालृम होता है। इसीप्रकार भात्मा 
छमाव से नित्रिकार है, जिसके स्वभाव में से मात्र ज्ञान ही भाता है 
पुण्य-पाप की वृत्ति नहीं भाती; विल्तु बतेमान अत्रस्था में निमित्ताथीन- 
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योग से रुकना पड़ता है। मैं उत्त ज्णिक भशक्ति का नाशक हूँ, इसप्र- 
कार अपार सबल ख्भाव के बल से ज्ञानी राग का खामी नहीं होता। 


प्रत्येक भ्रात्मा में ज्ञान-गुण अनादि-भनत एकरूप है, उप्की पौच 
प्रवस्‍्थाएँ है| उप्तमें जिसके मति-श्रुतज्ञान की घवक्‍्स्था प्रगट होती है 
उसके इन्द्रिय-मन द्वारा परोक्षाज्ञान होता है। भवधिज्ञान (जो मन भर 
इन्द्रियों के निमित्त के बिना हब्य, क्षेत्र, काल, भाव की मर्यादा से रूपी 
पदाथे को स्पष्ट जानता है) शोर मन/पर्येयज्ञान (जो द्ृब्य, क्षेत्र, काल, 
भाव की मर्यादा से दूसरे के मनोगत रूपी पदार्थ को स्पष्ट जानता है) 
दोनों देशग्रत्यक्ष हैं। जो लोकालोक की जैकालिक स्थिति को एक ही 
साथ ज्ञान की प्रत्येक अवस्था में पहन ही जानता है वह केवलज्ञान 
स्वप्रत्यक्ष है। 


श्रात्मा अपने ज्ञान-गुण से अपने को जानता है भोर अपने ज्ञान-गुण 
की अवस्था की सच्छता में पर-वस्तु सहज ज्ञात होती है; किन्तु पर-सयोग 
से या पर से जानना नहीं होता । व्यवहार से ऐसा कहा जाता है कि 
घडा, शास्त्र इत्यादि पर-पदाथे को जान लिया, किन्तु निश्चय से तो 
अपनी योग्यता के अनुसार ज्ञान अपनी अत्स्था को ही नानता है। 
ज्ञान-गुण के भ्रतिरिक घात्मा के अन्य गुणों में ख-पर को जानने की 
शक्ति नहीं है ! 


मति अतज्ञान के लिये एक ब्छान्त --जो धाम को नहीं जानता वह 
उसे जानने के लिये किसी ऐसे बागवान के पाप्त जाता है जिसने 
भ्पने बगीचे में भ्राम के पेड़ को बोकर इतना बड़ा किया है ओर तभी 
बह उमके पाप्त से भ्राम की उद्त्ति की पारी कहानी जान सकता है। 
बागवान उसे बताता है कि जो आम पेड की डाल में पकता है उसका 
खाद अधिक मीठा होता है। आम का वह वन सुनकर पहले सामानन्‍्य- 
रूप से आम का स्थूल ध्यान आता है, वह मति में स्थूलरूप से अव- 
ग्रह ज्ञान हुआ, उसके बाद आम के जानने में कुछ विशेष विचार हुआ 
सो दहा है, पश्चात्‌ यह निश्चय किया कि यह भाम ही है सो अधाय 
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है, और ज्ञान में इद्धतापूर्वक्त धारण कर लिया कि यह आम ऐसा ही दै, 
अन्यसूप नहीं है, उसमें सशय या वित्माण न हो मो धारण है। यही- 
तक मतिज्ञान में भ्रन्तिम घारण का भेद हुआ । पश्चात यह आम 
इष्ट प्रतीत हभ्मा इसप्रकार उप्तर्म जा विशेषता ज्ञात हुई सो मति में से 
बढ़ता हुआ ताकियज्ञान-श्रुतज्ञान है। वह मति-श्रुतज्ञान पोोक्ष है| उम्र 
ययाव आ्ाज्ञान से सम्पकृप्माण होनेपर केयलज्ञान का वांज होता है। 

जैसे वागवान से श्राम का वरणन सुना उस्रीप्रकार केवलज्ञान लक्ष्मी 
के बागवान श्री तीथकरदेव प्रथवा उन्हें भली-माति जानने वाले हम्नत्य- 
ज्ञानी श्रोगुरु के पाप्त से निज को सममकने की चिता की, संत घुनने 
को भाया और पात्मा का वरणन छुनते ही उसने अतरग से उम्रगित 
होकर बहुमान से स्वीकार किया सो वह स्वभाव का श्रव्यक्त ध्यैजनावम्रह 
मतिज्ञान का प्रथम प्रकार हुआ । भीतर यथाथे निश्चय का जो भ्रव्यक्त 
अश प्रारम्भ हुआ उप्तमें पहले साम्रान्य-स्थूलख्प से भात्मा सम्बन्धी ज्ञान 
हुभा, फिर विचार के निणय की शोर उन्मुख हुआ सो ईहा है। जो 
निगेय हुआ सो अवाय है। भोर इृढ़तापूर्वक भाव्मबोष को ग्रहण कर 
रखा कि ऐसा ही है, अन्यपा नहीं है तो धारणा है। वहँतक तो 
परोक्षभूत मतिज्ञान में धारणा तक का शन्तिम भेद हुआ। पश्चात्‌ यह 
आत्मा प्रनत ज्ञानानद शांतित्वरूप है इसप्रकार मतिज्ञान में से बढ़ता 
हुग्ना जो ताकियज्ञान है सो श्रुतज्ञान है। 

अनत द्रव्य त्रिफाल भखगड परिपू है श्रोर उसे बताने वाले 
स्वज्ञ हैं। उन्होंने जो स्वरूप बताया है उसे स्वीफार काने वाला में भी 
अखणड ज्ञान-दशन से पूर्ण हूँ। निमित्त, परवस्तु, अनन्त भांतमा और 
पुद्रल इत्यादि अंत्रीब वस्तु हैं, उसे जानने वाला ज्ञान स्वमृप्प्रफ़ाशऊ है 
ओर पर से भिन्न झपने में अभिन्नरूप से हे। नित्य-प्रनित्य, शुद्ध-भशुद्ध, 
और भखगड-खगड इसमप्रकार प्रामान्य-विशेष दोनों पहलुओं को देखने 
वाली निश्चय-व्यवहाएनय की सथि बताई है। पतसमागम से मनद्वारा 
ऐसे निर्णय से भपने ज्ञान को व्यवहार से प्रमाणरूप बनाये तब चित्त- 
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खुमाव है। उसमें ऐसा उुंछ है ही नहीं कि भनन्‍न मिले तो मलिमाति 
धर्म होगा ओर न मिले तो घर्म में बाघा आयेगी। 


प्रश्न:--जबकि धर्मत्ताथन के लिये खान-पान की झावश्यक्ता नहीं 
है, तो फिर ज्ञानी होकर भी झाहार क्यों करता है * 


उत्तर--ज्ञानी के भाहार की भी इच्छा नहीं होती, इसलिये ज्ञानी का 
आहार करना भी परिगह नहीं है। अस्तातावेदनीय कम के उदय से 
जठ्रग्निरूप ज्षुधा उत्पन्न होती है, वीर्यान्तराय के उदय से उसकी वेदना 
सहन नहीं होती, भोर चारित्रमोह के उदय से थाहार ग्रहण करने की 
इच्छा उत्पन्न होती है। उस इच्छा को ज्ञानी कर्मोदय का कार्य जानता 
है, भोर उसे रोग के समान जानकर मिठाना चाहता है। ज्ञानी के 
इच्छा के प्रति अलुरागरूप इच्छा नहीं है, भर्थात्‌ उप्तके ऐसी इच्छा 
नहीं है कि मेरी यह इच्छा सदा बनी रहे। इसलिये ज्ञानी के अज्ञानमय 
इच्छा का अभाव है। ज्ञानी के परजन्य इच्छा का स्वामित्व नहीं होता, 
इसलिये ज्ञानी इच्छा का भी ज्ञायक ही है। उप्तकी दृष्टि तो भनाहारी 
पआात्मखभाव पर ही है। झम्तुक प्रकार का राग दूर हुभा है और पुरु- 
बाये की निबलता हैं इसलिये वहींतक भअल्पराग होजाता है। वह राग 
ओर राग का निमित्त शरीर, तथा शरीर का निम्ित्त आहार हइत्यादि से 
में बना हुआ हूँ, ठिका हा. हुँ-ऐसा ज्ञानी नहीं मानते। वे तो यदि 
झल्पराग़ हो तो उप्तको भी नष्ट कर देने की भावना निरतर करते 
रहते हैं। 


जिसे बाह्य में शरीर, मकान इत्यादि' को सुरक्षित बनाये रखना है, 
ओर धर्म करना है उसके बाह्मार्शष्ट से, बिना किसी के भवलम्बन फे, 
पुण्यन्पापरद्दित वीतरागस्ूभाव धर्म कहां से होगा ? जिमकी बाह्य- 
रुचि है वह स्वभाव की रुचि कहाँ से लायगा! 


. चारें तरफ से रस्सियों भोर खीलों से कप्ता हुभां तम्बू हो, भौर 
उपके मीतर कोई सत्ताप्रिय ( अभिमानी ) पुरुष बैठा हो, तो वह तम्वू 


५१०२ | समयसार प्रवचन ; दूसरा भाग 


जाने पर भात्मा का नाश होजाना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता। 
जानने वाला पर में सुख मानता है, किन्तु वह यह नहीं देखता ऊन 
वह अरूपी मान्यता किप्त जगह की है, तथापि उसे प्रत्यक्वत्‌ ही 
मानता है। जड देहादि को कुछ खबर नहीं है। रागद्रेष की भावना 
शरीर में नहीं होती। इसप्रकार शरीर और भात्मा लक्षणमेद से त्रिकाल 
भिन्न है। पानी और ककड़, पत्थर और सोना, दूध ओर पानी एकस्ेत्र 
में एकत्रित होने पर भी मिन्न है, क्योंकि यदि वे पृथक न हों तो प्रथक्‌ 
नहीं किये जाप्तकते । 


प्माघान करने वाला ज्ञान है| लड़के ने सट्टे में दपहजार रुपया 
गमा दिये हों तो भी वह किस्रीप्रकार मन में समाधान कर लेता है 
कि यदि लड़के को डार्टे-धमकायेंगे या बुरा-भल्ला कहेंगे तो वह विष 
खाकर मर जायेगा । इसमें किसी पर-निमित्त ने समाधान नहीं कराया है । 
जब कोई सीख देने भाता है तब अपने को रुचता है तो अपने भाव 
से मानता है। प्रभाणरूप यथार्थज्ञन का खभाव खवीकार करने में ज्ञान 
का विकाश होता है। 


अनत पर-पदार्थों को स्वतन्नता को स्वीकार करने वाला स्वय भवन्‍्त 
ज्ानमय है। यथार्थ सानुकूल पदार्थ को समफकर भूल को दूर करने 
वाला स्य स्वतन्न है। पहले मन के द्वारा तल्वज्ञन के भभ्यास से नव- 
तत्व, छहद्रत्य तथा उप्तमें गुण-पर्याय रागमिश्रित नय भोर प्रमाण के 
ज्ञानद्वारा निश्चित्‌ करे वहुँतक तो 'शुभराग की भूमिका है, वहाँ रुकक 
पुण्यवध करके जीव अभनन्तवार वापिस हुझ्ा है, इसलिये उस राग की 
भूमिका भी निश्चय अनुसव में श्रभूता है स्थायी नहीं है। मैं पर 
से भिन्न हूँ, निरावलम्बी भ्रक्रिय ख्मावी हैँ; राग'का नाशक हूँ ऐसा 
यथाथे निश्चय सतस्रमागम से करना चाहिये। जिमने तत्न को प्मकने की 
परवाह नहीं की उसने शझपने प्रथकू खतत्र खमाव का शझपने में बहुत 
विरोध किया है, इसलिये भगवान कहते है कि महामहिम मूल्यवान मनुष्य 
-भब को हारकर एकेन्द्रिय बनस्पति में महामूढ होकर भ्रनतकाल तक भनत 
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अकालिक भविकारी स्रभाव को भूलकर क्ञाणक विक्रार को ही क्रात्मा 
मानता है; उप्त त्रिकाल झत्तत्य का सेवन वरनेवाला, तू की हत्या 
करनेवाला मिथ्यादष्ट है। जनतक विकारी दृष्टि है. तवतक मझात्मा 
को विक्ारी मानता है, तथापि सर्म्पूण श्राक्मा में विकार ओर सयोग घुस 
नहीं गये है। भात्मा और पुह्ठल के एकद्षेत्र मे रहने से वे एकरूप 
नहीं जाते | यथपि कर्ममयोग राग-द्रेष नहीं कराता, किन्तु भन्नानी 
जीव ?।ग्र उममें युक्त होकर राग-द्रेष करता है, और अपने को तप 
मानता है। उप्त नि्मित्ताधीन मान्यता को छोडे व्रिना अ्रविकारी स्ट्भाव 
कैसे प्रगठ होगा ? जबकि निर्दोष स्वभाव की प्रतोति छी न हो तो 
दोषों को दूर करने का पुरुषार्थ कैसे उठेगा ? ढाघ को दूर करने वाला 
श्रात्मा मम्यूगी भविकारी न हो तो विकरारी अवस्था को दूर करके दोप- 
रहित स्वभाव से कोन रहेगा? विकारी पवत्था के प्मय एकममय की 
झवस्या के भतिरिक्ति सम्पूण भ्रात्मा स्वभाव से अविकारी है। विकार 
को दूर करने का भाव अविकारी स्रभाव के वल से ही होता है। 
दोष ओर दूखरूप विकार को जाननेवाला दोपरूप या दू खरूप नहीं 
है, किल्तु सदा ज्ञातास्सरूप है। इस वर्तमान एक-एक समयमात्र की 
पर्याय में सयोग झोर विकार के होने हुये भी असगोगी, अविकारी स्वभाव 
प्रिकालथायी शुद्ध चिदानदखरूप है, विकार का नाशक है। उम्र 
अब चैतन्यस्वमाव के निकट जाकर प्रोर विक्न्प से छुछ हटकर प्रन्तसा- 
दृष्टि से एक्राग्र होने पर वह निमित्ताधीन विकार प्रभतार्थ है। 

एक्रान्त बोधत्रीजखूप सखवमाव का अर्थ है-पम्यंदशन का दाग्गख्य 
स्वभाव । एफ्रान्त स्वभाव धर्थात परनिमित के भेद से रहित, स्वाथित- 
झूप पे नित्यस्थायी जञानलभाव। उसीसे धर्म द्वता है, विकारों भाव 
से त्रिकाल में भी धमे नहीं होता; इमग्रक्रार पर्मखरूय खमाव वी श्रद्धा 
फरानेबाला णो बोधबीज है सो मम्बग्दशन है। 

पर से हानि-लाभ होता है, हण विपरीतमान्यता का त्यास बर्के, 
सम्रार का लक्ष्य करके, राग से फिचित्‌ अलग होकर, सन्तरगद 
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किन्तु भ्ात्मा के स्वरूप में पर अथवा पर का कोई भेद नहीं है। खट्टा- 
खारा जानने पर कहीं जीव खट्टा-खारा नहीं होजाता | एक के दुख से 
दूछता दुखी नहीं होजाता, एक व्यक्ति के शांति रखने से विश्व को 
शांति नहीं होजाती, क्योंकि प्व भिन्न-भिन्न हैं। कोई कहता दै कि 
'यहँ। पर भले ही थात्मा झलग हो, किन्तु मोक्ष में जाने पर 
जोत में जोत समा जाती है,' किन्तु यह बात भी मिध्या है, क्योंकि 
यहाँ दुख भोगने में तथा राग-द्वेष में तो अकेला है और राम-द्वैष का 
नाश करके प्रनत पुरुषार्थ से पवित्र निरुपाधिकदशा प्रगट की तथ किमी 
पर-स्त्ता में मिलकर पराधीन होजायें तो भपने में स्वाधीन छुख भोक्ता 
ही नहीं रहा, भर्थात्‌ अपना ही नाश होगया, तो ऐसा कौन चाहेगा। 
स्वतत्र वस्तु का जैसा यथार्थ स्वरूप केवलज्ञानी सर्वज्ञ बीतराग ने 
दिव्यध्यनि में कहा है वैत्ता ही पूर्वा पर विरोधरहित कहने दाले सर्वत्र 
के शाक्ष हैं। उनके झथे को गुरु-ज्ञान से प्मके और भझपने भाव में 
यथवार्थतया निश्चित्‌ करे तब शास्र निमित कहलाते है। यदि शाख्र 
से तर सकते हों तो शास्त्र के पन्‍नों का भी मोक्ष ह्ोजाना चाहिये। 
शास्र को पहले भी जीव अनतब्रार वाह्मदृष्टि से पढ़ चुका है | यह तो 
ज्ञान में यथा वस्तु को स्वीकार करने की वात है। भात्मा को देह से 
पृथक जानने पर ज्ञानी को यह स्पष्ट प्रतीत होजाता है कि देव, गुरु 
पर हैं, निम्ित्ति हैं। 
मति-श्रुतज्ञान परोक्षज्ञान है, उसमें मन और इन्द्रिया निर्मित हैं, हस- 
प्रकार ज्ञान से ज्ञान में जानता है, निमित्त से ज्ञान नहीं होता | जबतक 
वर्तमान में ज्ञान दीन है तबतकः दूसरे को जानने के लिये मन भोर 
इद्रियाँ निमित हैं। भीतर स्वलक्ष्य में' मन! ओर इद्रिया निमित्त नहीं हैं । 
जीव उससे अशत घलग दहवोता है तत्र खतत्र तले का ज्ञान करके 
उसमें रिथर होतकता दहै। 
द्वियों तो एक-एक प्रकार को ही जानने में निमित्त हैं। इस्िया 
नहीं जानती | यदि कान, भ्रांख इत्यादि इन्द्रियों की भर का लक्ष्य वन्‍्द 


जीवाजीवाधिकार  ग्राथा-१३ [१०४ 


करे तो भीतर मन के द्वारा व्रिचार का क़ाम ज्ञान करता है, तथापि 
वह जानता अपने से ही है; मत भोर इन्द्रियां तो बीच में व्यथ ही 
थोथी प्िद्ध होती है, उनकी तो उपस्थिति मात्र होती है, तथापि वह 
अल्पक्षान में निमित है, उनका ज्ञान में निषेध नहीं है, किन्तु 
उनसे ज्ञान होता है इस्त विपरीत-मान्यता का निषेध है | में क्रमशः 
जानता हूँ, मेरे ज्ञान में क्रम होता है, भ्रक्रमरूप से मेरा ज्ञान ज्ञात 
नहीं होता इसलिये बीच में निमित्त का अवज्लम्बन भाजाता है, इसलिये 
वह परोक्ष ज्ञात है | वर्तमान में हीन अवस्था है किन्तु खभाव इतना 
मात्र नहीं है, हीन नहीं है, भ्रत्पक्ञान में निमित्त है। राग-रहित पूर ज्ञान 
में निमित का सम्बन्ध नहीं होता, क्रम नहीं होता, प्रथम प्रमय में 
दर्शन का व्यापार हो ओर दूसरे समय में ज्ञान का व्यापार हो ऐसेः 
भेद केवलब्ञान में नहीं होते । 


मतिज्ञान में सामान्यरूप से जानना होता है । श्रतज्ञान में विशेष- 
रूप से विस्तार पूषेंक ओर अधिक सूह्म ज्ञात होता है | यह शब्द 
अमुक भाई का ही है, भोर पहले जो' झावाज छुनी थी वैसी ही यह 
आवाज है, इसप्रकार का ज्ञान मतिज्ञान का भेद है। उप्तके बाद ज्ञान 
को तनिंक भोर खींचकर जहेँ। यह ज्ञात होता है कि उसकी श्रावाज 
मीठी है, धीमी है स्रो यह श्रुतज्ञान है। स्पशन इन्द्रिय के द्वारा वायु का 
स्पश हुआ सो उसे जानना मतिज्ञान है फिर यह विशेष जानना कि 
वह वायु ठडी है या गम है सो, श्रतज्ञान है। इस श्रतज्ञान से जानने में 
इच्धियोँ निमित्त नहीं है किन्तु भीतर जो मन है वह निमित्त है | ख्व- 
स्वरूप का झमेद लक्ष्य करने में जितने अश में मन का भ्वलस्खन छूट 
जाता है उतना प्रत्यक्ष खलह्य होता है । 

आत्मा का खतत्र खरूप ज्ञानी के निकट से सुनका निमित्त को 
भोर का; लक्ष्य छोडकर भीतर इसप्रकार विचार में मग्न होजाता है 
कि भहो ! यह आत्मा देह्ादिक सयोग से भिन्न सतन्न और पूर्ण गुण- 
ख़रूप .प्रतीत होता है, ज्ञान भोर शांति मुक्रमे विद्यमान से है, जो 
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मार्ग का श्नुमोदन रुक गया है। इस्रप्रकार मिथ्यात्वरूप इच्छा का निरोध 
हुआ सो सच्चा तप है। 


पुण्य-पापरहित निरावहम्बी खवभाव की श्रद्धा ओर स्थिरता के द्वारा 
मोक्षमार्ग प्रगट होता है। मोक्षमागे बाह्य संयोगाधीन नहीं है, क्योंकि 
स्वत्षाव में सयोग की नारित है। 


भावाथ;--वर्तमान सयोगाधीन दृष्टि से देखा जाय तो भात्मा पीच 
प्रकार के व्यवहार से भनेकरूप ज्ञात होता है। वे पौच प्रकार 
निम्नप्रकार है'--- 


१-अनादि से पुदूगलकर्म का प्रयोग होने से कर्मरूप मालूम 
होता है। 


२-कम के निमित्त से होने वाले चारगतिरूप-नर, नारक, देव, 
तिच के शरीर के आकाररूप दिखाई देता है। 


३-आत्मा में प्रमन्‍्तगुण एकरूप हैं, जोकि सब एकप्ताथ रहते 
है, किन्तु उप्की अवस्था में हीवाधिकता होती रहती है । उस 
चवस्थादृष्टि से भ्नेकरूप ज्ञात होता है। 


४-पश्रद्धा, ज्ञान, चारित्र इत्यादि प्रनेक गुणें के भेदरूप पवस्था- 
क्रम के द्वारा देखने पर भनेकरूप दिखाई देता है। 


-मोहकर्म के निमित्त में लगने से राग-द्रेष, सुख-दुःखरूप अनेक 
अवस्थामय दिखाई देता है। 


यह सत्र भरशुद्ध द्रव्याधिकनय-व्यवहारनय का विषय है। वे प्रब- 
प्रकार व्यवहारदष्टि से ' विकारी भवस्था में हैं, किन्तु स्वभाष वैप्ता नहीं 
हैं। इस सयोगाधीन शनेकरूप दृष्टि से 'भात्मा का एकरूप स्वभाव दिखाई 
नहीं देता । जितना परनिमित्त से' भनेक भेदरूप दिखाई 'दे उतना ही 
अपने को मोनले तो यथार्थ स्वरूप ज्ञात नहीं' होता । ' 
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शेष चार पदार्थ ( धर्मा स्तकाय, अधर्मास्तिकाय, भराकाश, काल ) घचेतन 
हैं। यह सब्र पदाथे अनादि-अनन्त अपने धर्म (गुण ) सरूप से हैं, 
परूप से नहीं है। प्रत्येक वस्तु एक-एक संमय में भंपने झनन्‍्तगुण- 
स्वरूप से स्थिर रहकर पर्याय बशलती रहती है। ..' 

प्रत्येक वस्तु में अस्त, वस्तुल, दृव्यल, प्रमेयल, प्रदेशल, अगुरुल- 
घुल्व, तत्ब-भतत्व, एकल-पअनेकव, मेदल-भंमेदल इत्यादि भनन्‍्तगुण 
शाइवत हैं.। कोई भात्मा कभी भी जड़ रजक्रणरूप, उसके गुणरूप, 
या उप्तकी पर्यायरूप में नहीं होता, इमलिये वह परषस्तु का कर्ता नहीँ 
है.। और वह अनन्त परात्मारूप या उनके गुण-पर्यायरूप नहीं होता; 
कमी दो ही नहीं सकता! इसलिये कोई थ्राश्मा किसी के कार्य-कारणरूप 
नहीं है | भात्मा भनादि-अनन्त सतपदायं है, इसलिये भनादिकाल 
से भ्रनन्‍्त देहादि के सयोग के बीच रहकर भी किसी भी पर के साथ, 
किसी भी काल में पररूप न होनेवाला अपने में अपना भझनन्यत्य 
नामक गुण है । इसप्रकार प्रत्येक वस्तु में भननन्‍्तगुण विद्यमान हैं। जैसे 
एक कलम अनन्त रजकरणों का पिण्ड है, यदि उसमें वस्तुरूप से परमागु, 
प्रथक न हों तो वे अलग नहीं होसकेंगे-। परमाशुओं का क्षेत्रांतर 
या ख्पान्तर होता है, किन्तु मूलत्त्तु का कदापि नाश नहीं छोता । 
यदि प्रत्येक बस्तु में अनन्त पर-पदाथेरूप न होने की शक्ति न हो तो 
स्वतत्र- वस्तु, ही न रहे । प्रत्येक रजकण में वण, गघ, रप्त, स्पश, और 
उपरोक्त भस्तित्व, भनन्‍्यत्र भादि अनन्तगुण विद्यमान हैं। वे अ्रपनी शक्ति 
से अपनेयन को सुरक्षित रखकर पर्याय बदलते रहते है। 

जैसे-एक डाकू को शधिकार में रखने के लिये पचास चौबीदारों 
को रखना पड़ता है।यह डाकू के बल का अभाव है, तथापि उप्त डाकू 
की, सत्ता- चोकीदारों से झलग ही है; इसीप्रकार, एक भात्मा के विपरीत 
रुत्ति की प्रबलता, से भाववध के कारण अनन्त परमाशुपझों का सयोग 
है, तथापि उसमें मात्र चैतन्य की प्रबलताहै |. भाव्मा कदापि भंपनी 
चैतन्यसत्ता से: छूटकर रूपित्र- को- प्राप्त नहीं: द्वोता, चैतन्यलरूप में" 
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ओर परह्षेय भीतर ज्ञान में प्रविष्ट नहीं होजाते । जबकि मैं खततत्र हैँ 
तो फिर निमित के बिना क्यों नहीं जानूँगा? मुममें प्रवविज्ञान की 
शक्ति विद्यमान है ऐसा प्मकना चाहिये। इस्तप्रफार अवधिज्ञान प्रमाण की 
विषत्ता की है । 

ज्ञान की चौथी अवस्था मन.पर्ययज्ञान है। जो दूभरे प्राणी के 
मनमें रमने वाले रूपी पदाये प्म्बन्धी सकल्प-विकल्प को बिना ही निम्ित्त 
के जानता है सो मनःपर्ययज्ञान है। जबकि में खतत्र हूँ तो उप्की 
श्रद्धा के बल से स्थिर होकर यदि नि्मलता ग्राप्त करूँ तो वह क्यों न 
ज्ञात होगी ? अवश्य ज्ञात होगी। यह मन पर्यज्ञान की स्रीकृति है| 

अवधि भोर मन,पर्येयज्ञान रूपी परपदा्थों को एकदेश प्रत्यक्ष जानते 
है। मनःर्ययज्ञान में श्वधिज्ञान की अपेक्षा पभ्रधिक सूक्ष्मता (निर्मता) 
है। प्रवधि ओर मन-परथय का विषय पर का है। मति-श्रुतज्ञान 
निज का एकदेश प्रत्यक्ष भर पर का सब परोक्ष जानता है, किल्तु 
ज्ञान पर की सभी अवस्थारओं को नहीं जानता। केवलज्ञान में प्रत्येक 
प्रभय की एक-एक अवस्था में तीनकाल भौर तीनकाल के प्रमत्त भाव 
एक साथ ज्ञात होते हैं। पूर्ररूप से अनन्त को जानने वाला भपने 
गुण से अनन्त है। ऐसी खतत्र वस्तु के पूणज्ञान को स्वीकार करने बाला 
मैं हूँ। प्रस्तुत जगत में वस्तु अ्नादि-भनन्‍्त है, उसे जानने का खमभाव- 
वाला मैं क्यों न जानूँगा ? इसलिये केवलज्ञानी के जैस्ता सर्वेप्रत्यक्ष ज्ञान 
है वैसा मेरे भी है। उनमें जितने और जैसे अनतगुण हैं उतने ओर 
वैसे ही मुझमें भी प्रतिँ्रमय विध्मान हैं। इसप्रकार भ्रपार-भ्नत को एक 
साथ स्वीकार करने वाला ज्ञान है। ज्ञान का यैला द्वी इतना वढ्ष है 
कि ठस्तके विश्वा्त में पूरे स्वभाव भ्रौर पूर्ण पुरुषाथ स्वरूप ख्थ उम्र 
जाता है। में अपूरं झथवा उपाधि बाला नहीं हूँ। मेरे भव नहीं है। 
मैं पूरे खतत्र तत्व हूँ। मुझे पर से बन्वनवद्ध कहना शोभा नहीं देता। 

मैं नित्य वस्तु हैँ। प्रतित्मय पर्याय बदलती रहती है। घपूर्ण ज्ञान 
के समय निमित्त होता है, रिल्तु निमित्त से जानना नहीं होता । निमित्त 
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कि भ्रपनी भीतरी तैयारी से होता है । धातार्यदेव ने रर्व शात्रों का 
रहस्य ऐसी पदूभुत सफलना से सत्तेप में क्रश' उपस्थित किया है कि 
जो यथाये पात्रता से समफ्तता है वह पीछे नहीं हटता । ज्ञान, क्षेय 
ओर निमित्त इत्यादि जो कहा गया है सो उसे जानकर यदि जीव खत्तन्न 
स्वभाव में से बल लगाये तो विकल्प टूटकर ख्वानुभव से निर्मल भ्रश 
प्रगठ हों शोर स्थिरता के बढते-बढते पूरी प्रत्यक्ष केवलज्ञान परमात्म दशा 
प्रगठ हो। यथार्थ प्रम्यक्रदशन से अनुभव्न हुआ कि तत्काल ही घर छोड़- 
कर म्त्र चले नहीं जाते | जब्रतक वर्तमान पुरुषाथ की अशक्ति रहती 
है तबतक अपूर्ण दशा में रुका रहता है किंतु अपूर्ण का भादर नहीं है। 
भीतर चिदानंद का गोला पृथक प्रतिमासित होता है । किप्ती विकारी 
प्रदृत्ति या विकल्पात्र का कर्तृत्व नहीं है । एकाकार पूर्ण बीतरागता 
पर जिस्न जीव की दृष्टि है वह राग को छोड़कर अल्पकाल में पूरे 
बीतराग होजाता है । पहले यहेँ। नवतत्वों में से एक को अलग बता- 
कर एकरूप निश्चय-श्रद्धा का स्वरूप बताया है । 


सम्यक्‍तव प्राप्त करने से पूर्व नवतत्वों का श्रोर प्रमाण का ज्ञान 
तो होता ही है, कोई विस्तार से जाने या कोई सक्तेय में जाने, किल्तु 
स्वरूप के भौंगनरूप चित्तशुद्दि का व्यवहार भाये बिना नहीं रहता । 
सभी तत्वों के नाम भारये ऐसा नियम नहीं है । किप्ती पशु के भी 
सम्यकृदशन होता है। वह तो यथाथे भानद-शाति का झनुभव करता 
है और उसे हित-अद्वितरूप माव का भास भल्लीमाति होता है । 
जैसे कुत्ते को लाल, पीले, काले इत्यादि नामों की खबर नहीं होती, भोर 
हमसे कुत्ता कहते हैं इसकी भी उसे खबर नहीं है, तथापि उसके 
देहदृष्टि से अनुकूलता-ग्रतिकूलता का ऐसा ज्ञान विमान द्वोता है 
कि यह मेरा विरोधी है ओर यह मुझे! अमुकूल है । इसीग्रकार शब्द- 
ज्ञान न हो किन्तु भाव ज्ञान होता है कि भात्मा पर से प्दा निराला 
है, पर का कर्ता-भोक्ता नहीं है, कोई सहायक नहीं है में खतत्र हैँ। पर 
से कोई लाभ-हानि नहीं होती, मेरा खरूप धखरड ज्ञान शातिरूप है 
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जोकि भादरणीय है, ओर जो विकल्प की भावना उत्पन होती है वह 
मेरा स्वरूप नहीं है; निमित्ताधीन लक्ष्य करके विकल्प में रुकना-भाकु- 
लता में रुक़ना भी आदरणीय नहीं है | पुणय, पाप, भास्तव, सबर, 
निजेशा और मोक्ष के आशयरूप से ओर सक्तेप में हेय-उपादेय का ज्ञान 
स्वमावाश्रित होने से पशु के भी होता है । 


श्रात्मा त्रिकाल एकरूप स्थायी श्रनन्‍त मुणस्वरूप पूण शक्ति वाली 
चस्तु है। वह मदा अरूपी ज्ञानाकार है | जीव श्पना नित्य अखगणड 
स्वभाव न माने ओर कम के सयोग के आाधीन होने थाली क्षणिक 
श्रवस्था जितना अपने को माने तो यह ,उप्की श्रद्धा में भूल है। आत्मा 
चरतमान अवस्था जितना ही नहीं है, उसमें रागद्रेष नहीं मेरे है, किन्तु 
वाह्मलक््य करने से एक-एक श्रवस्था जितना नवीन विकार भाव वरता 
है। किन्तु उसी प्रमय उप्तका नाश करने बाला जीव का स्वभाव शक्ति- 
रूप से पूरी निभल है। उप्तका यथार्यतया निर्णय करते से जन्म-्मरण 
का नाश करने वाले समाव की प्रतीतिरूप सम्यकूद्शन की प्राप्ति 
जीव को होती है । 


पहले नवतत्व के भेद जानकर, भेद के लक्ष्य से छृटकर, भूतार्थ 
एक स्वभाव का श्ाश्नय करने को रीत बताई थी । यहाँ दूसरी रीति से 
बही बात बताते है कि प्रमाण, नय, निक्ञेप थ्ात्मा को जानने का 
उपाय है, इसलिये रागमिश्रित विचार के द्वारा पहले झआात्मा का प्रमाण- 
रूप यथा निशेय करना चाहिये। 


पहले प्रमाण के प्रकार कट्टे जाचुके हैँ, अब नय (ज्ञान की पपेन्षा- 
रूप दृष्टि ) का सरूप बताते है। नय के दो प्रकार हैं-ऋव्यायिक नय 
ओर पर्यायाथिक नय । इनमें से जो द्व्यपर्यायस्वरूप वस्तु में द्रव्य का 
मुख्यतया भनुभव बहाये सो द्व्याथिक नय है ओर पर्याय का मुख्यतया 
झनुभव कराये सो पर्यायाथिक नय है । 
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प्रत्येक भात्मा तथा प्रत्येक वस्तु में सामान्य-बिशेष भर नित्य-अनित्य 
भादि दो पहलू हैं । उसे देखने वाली दृष्टि से उप्त-उत्त पहलू का ज्ञान 
किया बाप्तकता है। ठो पहलुओं से एक ही साथ पस्पूर्ण वत्तु को ध्यान 
में लेना सो ज्ञान प्रमाण है । भात्मा में त्रिकालस्थायी नि भखणड 
गुण स्वभाव है वह राग-द्रेष और भूल का नाशक्र है, उत्त नित्यलभाव 
के पहलू से देखने वाला ज्ञान का भश द्रब्यायिक नय है | गुण से जो 
विरोध भाव है सो अवगुण है बह क्षणिक श्रवस्था मात्र के लिये 
फ की झोर के रागरूप झुकात से नया होता है। वह शब्राला के 
साथ नित्यस्यायी नहीं है, इसलिये वह झमभूताथे है । मुझे भ्वगुण 
नहीं चाहिये भर्यात्‌ मुझे पत्रित् वीतरागभाव रखना है! उसे रखने वाला 
त्रिकालस्थायी है. यह जानकर प्रवस्था बदली जाप्तकती है। उत्त 
भेद का जो लक्ष्य किया प्तो व्यवह्ासनय अथवा पर्यायाथिक नय है | 


जैसे सोना नित्यत्थायी वस्तु है, वह कुग्डल इत्यादि को भरवर्था 
में एकरूप रहने वाला सामान्य सोना ही है | इसप्रकार नित्य एकरूप 
स्राव के पहलू से देखना प्ो हन्याथिक्र नय है भोर कुण्डल, माला, 
हार इत्मादि की पर्यायद्ष्टि से देखना सो पर्यायाथिक नंय है । दोनों 
दर्श्यिं। मिलकर प्म्पूण सोना एक ही वस्तु है। ऐसा जानना सो 
प्रमाण है | सस्तार भौर मोक्ष की सब पर्यायें मिलकर त्रैकालिक झवत्या 
का अखणड पिंड अनादि-अनत वस्तु अपना झात्मा है। वह मात्र शुद्ध या 
अधुद्ध भवस्था जितना ही नहीं है । प्रगटरूप से एक समय में एक 
ही भव॒त्या होती है । सस्तार की विकारी दशा एक सप्रय की लिति 
वाली होने पर भी प्रवाहरूप से श्नादिकाल से है । प्रतिस्मय उसे 
पर्याय के पीछे त्रिकालस्थायी भनत गुण की शक्तिरूप ख्माव है। 
उप्तके बल से उप्त विकारी दशा का नाशक ख़भाव प्रत्येक ध्रात्मा में 
है, कित्तु इसकी जिसे खबर नहीं दै वह वाह्मधृष्टि से पर में भच्छा: 
बुर मानकर भ्रद्क जाता है । वतेमान श्वत्थामात्र तक जो राग 
होता है. उसे भ्रपता भले ही माने विल्तु खय उसरूप नहीं होजाता । 
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नित्यस्थायी सोना अपने ही भाधार से अँगूठी, कड़ा, कुडल इत्यादि 
अवस्थाओं में बदलता रहता है । जो सोने को गँगूठी के ही भ्राकार 
में सीमित मानता है उसे नित्य एकरूप स्थायी सोने की खबर ही नहीं 
है। वस्तु में सदा स्थायी समाव को देखना सो द्रव्यद्ृष्टि है भरोर 
पर्याय (अवस्था) बदलती हैं सो उप्तका लक्ष्य करना पर्यायद्ृष्टि है। पानी 
को एकरूप देखना सो द्वव्यद्ृष्टि है ओर उसमें उठने वाली तरगों को. 
देखता सो पर्यायद्रष्टि है। 


यदि ध्यान रखे तो यह बात सबकी समझ में भासकती है। 
जो प्तत्र भात्मा है सो भगवान्‌ है, कोई शात्मा स्री या पुरुषरूप नहीं 
है। मगवन्‌ | ऐसा मत मान कि तेरी ही बात तेरी समझ में नहीं 
गाप्तकती । जो-जो सवेज्ञ परमात्मा हुए हैं उन्होंने पहले प्रच्ची पहिचान 
करके फिर अतरग स्थिरता करके पूर्ण निर्मल परमात्मदशा प्रगठ की है। 
इसीप्रकार अनन्त पिद्द हुए हैं। तीथैकर परमात्मा ने साक्षात्‌ ,केवलज्ञान 
से जगत को जन्म-मरण दूर करने का-पवित्र मोक्तदशा प्राप्त करने का 
सत्य उपाय बताया है। उन्होंने अरकषायी करुणा से जो निरदोष उपदेश 
दिया है वह ऐसा है कि जिसे जगत के प्राणी भल्नीमैति सम सकते 
हैं। उन्होंने कुछ ऐसा नहीं कहा है कि जिसे नहीं प्मक्मा जासकता, 
अथवा पुरुषाथे से प्राए नहीं किया जाप्कता या कमे शअड़े 
आमकते हों | 
, भात्मा स्भावत प्रतिस्मय निमल भरत है, पराश्रित रागादि विकार 
ज्षणिक हैं। उसे जानने वाला विकार का नाशक स्वभाव है, जोकि 
कणिक नहीं है। एक-एक समय की क्णिक अवस्था बदलती रहती है। 
इसप्रकार प्रत्येक वस्तु पपनेपन से नित्य एकरूप बनी रहती है। जीव 
में से राग की विकारी झवस्था दूर करदी जाये तो अविकारी श्रवस्था- 
रूप से पर्याय बदलती रहती है। यदि प्रतित्मय बदलने वाली पझवस्था 
को दूर कर दिया जाये तो भुव वस्तु न रहे | जैसे सो वर्ष की आयु वाले 
पुरुष में से एक-एंक समय की अवस्था को दूर कर दिया जाये तो 
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सम्पूर्ण पुरुष नहीं रहसकता | यदि ऐप़ा माने कि में वर्तमान अवस्था 
तक ही सीमित हूँ तो झुब-स्थायी वस्तु के विना पर्याय किसके अ्रधार 
से होगी * जीव निग्तर विचार बदलता रहता है किन्तु उन विचारों को 
बदलाने वाला तो नित्य एकरूप स्थायी रहता है। इसप्रकार एक बस्तु 
में ,नित्य भ्रोर प्रनित्यरूप दो दृष्टियोँ है। 

कोई चाहे जितना नास्तिक हो किन्तु यदि कोई उत्तके लड़के के 
टुकड़े करना चाहे तो वह उसे ठीक नहीं मानेगा, भौर वह बुरा कमे 
नहीं होने देगा। वह यह स्वीकार करता है कि लड़के को दुख न हो 
ऐसी प्रतुकूल परिस्थिति रखनी चाहिये। इसका चअप्रगट अर यह हुआ 
कि बुराई से रहित भलाई उपादेय है श्रोर भलाई को रखने वाला नित्य 
स्थिर रह सकता दै। घुरी भ्रवस्था को छोड़ने की स्वीकृति में पवित्रता 
ओर भलेपन से स्थायित्व स्वीकार किया दै, इप्तप्रकार नास्तिक में दो 
इष्टियाँ मानने को भारितकता उपस्थित होती है। उसे फ्त्य की 
प्रतीति नहीं है तथापि घुरी भवत्या के समय यदि प्रज्जनता का भप्रगठ 
सदभाव न हो तो भल्ले-घुरे का ध्यान कहें से भाये * राग-द्वेष भोर मूल- 
रू विकार के समय भी पझविकारी स्वभाव शक्तिरूप से है। जैसे दिया- 
सलाईं में शक्तिरूप से अप्नि विश्वमान है, वही प्रगट होती है। इसलिये 
प्रत्येक वस्तु में सदा स्थायीरूप से शक्ति झौर बदलनेरूप से प्रगट 
अवस्था इसप्रकार दो पहलुओं को देखने की दृष्टि की झावश्यक्ता है। 


भगवान भात्मा प्दा एकरूप रहने वाली वस्तु दे भौर वतेमान 
प्रगट प्रवत्था में राग-द्रेष विकार है. जोकि एकप्तमय मात्र के लिये 
होता है। उप्त श्रवस्था के पीछे उसी समय विकार नाशक के रुप में 
आअविकारी स्वभाव है, इसलिये मैं अवगुणरूप नहीं हूँ फिन्तु नित्य, निर्दोष 
गुणरूप हूँ यह जानकर त्रिकाल एकरूप निमेल खमाव की भ्रखण्डता 
की दृष्टि से देखना सो द्रव्याथिक नय है, भवस्था को देखना प्रो पर्याया- 
पिंक नय है, भौर दोनों दृष्टि से स्म्पूण वस्तु को जानना तो प्रमाण है। 
प्रमाण ज्ञान में गोण-मुख्य का क्रम नहीं है । 
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पिर वह भाये कहां से ? में पर का वुछ कर पत्ता हैँ; मेरी प्रेरणा 
पे देह की किया होती है, परच्य मेरी पहायता करता है, परढव्य से 
मुझे लाभ होता है, में पुण्य-पाप का कर्ता हूँ, और में बन्धनयुक्त 
हूँ, झ्रक़ार के रोगों को दूर करने के लिग्रे पहले स्वेज्ञकथित नि्दोष- 
खभाव का श्राश्रय ऋण कर । मुक्तदशा होने से पूे मुक्तमाव का 
यथार्थ विशय होपकता है। पहले से ही खमाव् को पूर्ण और मुक्त 
मज़े बिना उप्तमें स्थिर होनेरूप चारित्र नहीं होपकेगा । 
व्यावहारिक विषयों में भी प्रत्यक्ष नहीं दिखता, फिर भी लोग उन्हे 

मान रहे हैं। माता पुत्री को रपतोह बनाते की विधि बतलाती है श्रौर 
पुत्नी अपनी माता के कथन पर विश्वात्त करके उमीग्रकार भाठा, दाल्ल, 
चावल ओर मत्ताला इत्यादि लेकर घच्छी रसोई वना लेती है, इसीग्र- 
क़ार पवज्ञ की भाज्ञा का ज्ञान करके, अन्तर में श्रद्धा के लक्ष्य पर 
सार देकर, सप्ताव की रुचि को एकाग्रता होने पर केतरलज्ञानरूपी पाक 
तैग्रार होजाता है। चैतन्य भगवान आत्मा निविकरय ब्ञानानन्दरूप से 
मिझ्राल शुबखभाव में निश्वल होकर विराजमान है। यदि शुद्धदृष्टि से 
देखा जाय तो उप्तमें पुण्य-पाप की बृत्तिहृप डिलके है ही नहीं, 
किन्तु पूणेस्वभाव को भूलकर, खल्लह् से हट, पुस्य-पापक्रप विकार 
मेरा है झोर मैं पुण्ययाप का कर्ता हैं, इस्याद़ि निमित्ताधीन दृष्टि से 
वाह्मतत्ष्य करके भ्रटक जाता है ओर पर का भभिमान करता है। उससे 
विपरीत, त्रिकाल पूर्ण ज्ञानघन सम्माव से भ्रात्मा में एफ़ाकारता का निशत्रय 
करें तो वह अपना खमाव होने से ख़य पूर्णता की नि सन्देह श्रद्धा कर 
सकता है। शुद्धनय को मुत्य करके भोर वतेमान अवस्था के अशुद्धूनय को 
गौण करके चौदहवीं गाथा का साररूप कलश निम्नप्रकार कहा है'-- 

न हि विव्यति वद्धायष्टरभाषाइग्रोत्जी 

सुट्मुपरितरेतोप्येत्य अर अ्रतिप्टराम । 

श्रतुभवतु तमेव ग्ोत्तमान स्रमतातू 

जदप्गतप्रोहदीमूव सम्बक्खभावम्‌ ॥१९॥ 
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पहले झात्मा का निर्णय करते समय दो नयों का विचार आता है, 
जोकि उस काल में उ्त्याथ है, किन्तु मे उत्त विकत्परुप नहीं हूँ, 
इप्तप्रकार मेद का लक्ष्य छोड़कर एकरूप खमाव का अनुभव करने फर 
वे विकल्प भरमूतार्थ हैं। शुभव्रिकल्प से अभेद स्वभाव का लक्ष्य भोर 
एकाग्रतारूप अनुभव नहीं होता। भ्रतरग के मागे में कोई परावल्म्धन 
या ब्रतादि का शुभराग भी सहायक नहीं है। 

प्रश्न --सभी के लिये इसीपग्रकार है या कोई दूसरी रीति है! 

उत्तर --तीनलोक और तीनकाल में ऐसा ही है, किसी के लिये 
प्रथक्क मार्ग नहीं है । जहँ शुद्ध में स्थिर नहीं हुमा जासकता वहीं 
धरशुभ में न ज्राने के लिये अतादि के शुभभाव बीच में होते हैं, 
किन्तु उनसे भविकारी स्थिततारूप चारित्र नहीं होता। भीतर गुर 
की शक्ति भरी हुई है, उप्के बल से निर्मल श्रद्धा, ज्ञान और चार्रि 
की एकता द्वोती है। पूर्वा पर विरोध से रहित परिचय हीन अत को 
उपचार से भी श्रत नहीं कहा जाप्कता । कोई कहता है कि “हमारा 
व्यवहार ही उड़ जायेगा,” किन्तु बुरे का अमिमान भले ही उड़ 
जाये इसमें डर कया है। वीतराग के द्वारा कह्ठा गया व्यहहांर नहीं 
उड़ता है। पुण्यभाव को छोड़कर पाप में जाने के लिये ज्ञानी नहीं 
कहते है। 

सम्यक्दशन के होने पर एकाकार शाति का पलुपम भलुभव होता 
है और जब विशेषरूप से ज्ञान में स्थिरता करता है तब सिद्ध परमात्मा 
के समान आशिक आनन्द का स्वाद गृहस्थदशा में भी ज्ञानी के हीता 
है। कोई चक्रवर्ती राजा हो तो भी वह झपने में एकाग्र ह्वोक' शान 
ध्यान का झानन्द ले पकता है। अपनी भशक्ति के कारण वह सी, 
पुत्र, महल इत्यादि के निकट गृहस्थ दशा के राग में विद्यमान दिखाई 
देता है तथापि वह किसी प्रवृत्ति या सयोग का स्वामी नहीं है। उप्तके 
ऐसी ातरिक उदासीनता विधमान रहती है कि रागद्वेष की इति मेरा 
कार्य नहीं है। उसे निरतर ऐसी प्रतीति रहती है कि मैं ज्ञानानद हैं। 
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यहाँ। तो अभी यह कहा जारहा है कि सम्यकुदशन के होने पर कैसी 
स्थिति और क्‍या निरणय होता है | जो मुनि और सर्वज्ञ केवली होगये 
है उनके लिये यह उपदेश नहीं है। 


यहाँ जो कहा जारहा है वैसी प्रतीति चौथे गुणस्थान में ग्रहस्थदशा 
में महाराजा श्रेणिक, भरत चक्रवर्ता ओर पाडव इत्यादि घर्मात्माओं के थी। 
यह ऐसी बात है कि वर्तमान में भवरहित होने की अपूर्ष साक्षी स्वयं 
छलककर भाजाये | किन्तु लोगों को सत्य सुनने को नहीं मिला इसलिये 
यह बात नई और अदूभुत सी लगती है, किन्तु यदि मध्यस्थ होकर 
परिचय प्राप्त करे तो खयं॑ समक सकता है। तीनोंकाल के ज्ञानियों 
का यही कथन है| श्रजान को ऐसा श्रम होता है कि समयसार में 
बहुत उच्चप्रकार की भूमिका की वातें हैं इसलिये वे हमारी समझ में 
नहीं भासकरती, जो इसप्रकार पहले से ही समकने का द्वार बन्द रखे 
तो उसे जन्म-मरण को दूर करने का अमोव उपाय कहाँ भमझ में 
पासकता दे ? जैसे कचहरी से अज्ञात किसान बहाँ। जाते हुए भनेक शंकारयें 
करके डरता है, इसीप्रकार श्रम से यह मानकर कि यह बात कठिन हैं, 
जीव पहले से ही अतर॒ग में अभ्याप्त करने से इन्फार करता है। यदि 
कोई यह माने कि समयसार में तो केघली के लिये कहा गया है तो 
उप्रकी यह मान्यता मिथ्या है। यह तो ऐसी बात है कि ज़ो गृहस्थ- 
दशा में भी प्रहन होत्कती है, अतरग में अनन्त अलुकूल पुरुषाथे 
उत्पन्न होपकता है, तथा भव का भय और जन्म-मरण की आशंका दूर 
होपकती है। सतसमागम से यदि अपने स्वभाव की महिमा ,को एकबार 
भलीभौति छुनले तो किसी से पूछने को नहीं जाना पढ़े भर कृतकृत्य 
होजाये। किन्तु जो कमी भी परमार के अआगन का शभ्यास करने को 
न आये तो उसे सत्य अथवा असत्य क्या है-इसे समकने का अवकाश 
ही नहीं है। 

जैमा सर्ज्ञ ने कहा है वैंता ही ययाथे श्रवण-मनन करके, खमाव 
को पहिचानकर, शुद्धनय के आश्रय से पर्याय के लद्यथ को गौण 


१श्प ] समयसार प्रवचन : दूसरा भाग 


करके यदि स्वभाव के बल से एकाग्र हो तो पूरे मुक्त-खभाव की 
अपूर्व श्रद्धा अवश्य होगी | ज्ञानी धर्मात्मा गृहस्थदशा में हो और वहँ। 
यदि प्रतग उपस्थित होने पर युद्ध में जाना पंडे तो युद्धक्षेत्र में खड़ा 
रहकर भी उसके भन्तरग से यह प्रतीति नहीं हठती कि मैं भिन्न हूँ, 
में किसी पर-प्रवृत्ति का स्वामी नहीं हूँ, विकह्प मात्र का कर्ता नहीं किन्तु 
साज्ञी हूँ, भोर मुझे क्रिसीप्रकार का राग हृष्ट नहीं है। 


प्रश्व --क्या ऐसी प्रतीति निरन्तर रहती होगी * 


उत्तर --है।, जैसे यह याद नहीं करना पड़ता कि में अग्रवाल या 
खण्डेलबाल वणिक हूँ, इसीप्रकार में खतत्र ज्ञाता हूँ, मत हूँ, इसप्रकार की 
प्रतीति दूर नहीं होती | जैसे देह के धभ्याप्त से, यदि कोई खप्न में 
भी नाम लेकर बुलाये तो तत्काल ही उत्तर देता है। यहूँ एक भव के 
शरीर का इतना परिचय होजाता है कि उसके नाम को नहीं भूलता, 
तो जिसे ऐसी यथार्थ प्रतीति होगई है कि में पर से मिन्‍न अनादि- 
अनन्त ज्ञानखभाव वाला हूँ, वह कैसे भूल सकता है! 


प्रक्ष --क्या ज्ञानी होकर लड़ाई में जायेगा ? 


उत्तर --यदि ज्ञानी मुनि हो तो वह लड़ाई में नहीं जायेगा, क्योंकि 
उमके राग नहीं है, किन्तु ग्रहस्थ दशा में कोई राजा धर्मात्मा हो तथाप्रि 
युद्ध का प्रश्तम आने पर और स्वयं बतेमान भशक्ति से उप्त युद्ध के राग 
को न छोड़ सके तो वह युद्ध में भी ला जायेगा। यद्यपि उसे अपनी 
उप्त भ्रशक्ति का खेद होता है और झआमप्रतीति विद्यमान रहती है। 
उप्के युद्ध के समय भी ऐसी भावना होती है कि सम्रत्त राग को 
तोड़कर, मुनि होकर परिपूण होजाऊँ । यद्यपि वह युद्ध करता हुआ दिखाई 
देता है तथापि सर्वज्ञ भगवान ने कहा है कि उम्रके तीव्र तृष्णा नहीं 
है। मिध्यादष्टि की भपेज्ञा उसके भनता मन्दराग है, ऋल्प-परिमह भोर 
अल्य-सप्तार है, और मिथ्यादृष्टि वाह्य में त्यागी होकर ध्यान में बैठा हों 
तथापि उसके अतरग आशय में तीम्र मूर््ारूप राग और अत्यधिक परि- 
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ग्रह भरा है, इसलिये वह भनत-स्तारी है। यद्यपि वह बाहर से त्यागी 
दिखाई देता है तथापि उप्तके अतरग में देह को क्रिया और पुण्य-पाप 
के भाव का स्वामित्व विद्यमान दे, वह विकार को सहायक मानता है 
इसलिये उसने श्रनेत राग को उपादेय मान रखा है। जबतक दृष्टि राम 
पर पड़ी हुईं है तबतऊ भल्ले ही उम्र तपस्या करे तथापि भगवान उसे 
बाल-तप कहते है । यह जीव अनन्तबार नवमें ग्रेवेयकतक गया तथापि 


भव कम नहीं हुआ, तो उप्तने क्‍या बाकी रखा होगा यह विचार 
करना चाहिये। 

खरूप में पूर्ण स्थित नहीं हुआ उप्तसे पूर्व परमार्थ को पकड़ने ओर 
स्थिर होने के लिये इढता से नवतत्व, नय, प्रमाण और निक्षेप के राग- 
मिश्रित विचार आये बिना नहीं रहते, किन्तु जत्र उन्हें छोड़े तभी तो 
परमार्थ प्रगट होता है। स्वभाव के बल से अनुभव में स्थिर होता है 
कि विकल्प छूट जाते है शोर राग का आशिक प्रभाव होकर निर्मल 
पर्याय प्रगठ होती है। 

जो नय हैं सो प्रमाण (श्रुतज्ञान) के भेद हैं, और निक्षेप ज्षेय के भेद 
है। ज्ञान के अनुसार निश्चित हुई वस्तु में नाम, स्थापना, द्रव्य और 
भाव के रूप में भेद करके जानने का जो व्यवहार है सो निक्तेप है । 


भगवान शब्द सुनते ही चार प्रकार से प्रश्न उठता है कि फिसी 
को नाम मात्र 'मावानां कहकर नाम के व्यवहार मात्र का काम है, 
या बीतरागरूप से ताइश बीतराग भगवान की प्रतिमा को भगवान कहते 
हैं, या दृत्य अर्थात्‌ अल्प समय में ही भगवान 'होने की सन्मुखता 
(योग्यता) जिसमें है उसे मगवान कहते हैं, अथवा बतेमान में जिसके 
भगवत्ता प्रगठ हुई है उत्तकी बात है । 

जैसे पिता की मूर्ति अथवा चित्र देखकर कहा जाता है कि यह 
मेरे पिताजी हैं ओर पिता के विरह में अपनी रुचि के 
अलुत्तार उनके गुर्णों को याद करता है, इसीप्रकार यह सर्वज्ञ बीतराग 
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भगवान ही हैं यों भगवान की स्थापना अपने ढत्छष्ट स्वमाव की पुष्टि के 
लिये करना सो स्थापना निक्तेप है। जिसे पूरे वीतशग होजाने वालों 
की यथाथे पहिचान है किन्तु अपनी पूरेदशा प्रगट नहीं हुई है, उन्हें 
पूरे बीतराग का स्मरण करते-करते पूर्ण निमित्त के प्रति गुण के बहुमान- 
रूप से भक्ति छल्नऊने लगती है। वीतराग भगवान की प्रतिमा के प्रति 
एक तो वीतराग के शुभराग नहीं होता भोर दूसरे भज्ञानी, मृढ़ को नहीं 
होता, किन्तु जिसे यथा सत्यस्वभाव की रुचि होगई है उसे सप्तार 
की ओर का अशुभराग बदलकर वीतरागता के स्मरण का शुभराग 
हुए बिना नहीं रहता, ऐप्ता त्रिकाल नियम है | ऐसी बस्तुत्थिति बीच 
की दशा में होती है ऐप्ता जो नहीं जानता उसे व्यवहोरशुद्धि के 
प्रकारों के सम्बन्ध में कुछ ज्ञान नहीं है, भ्र्थात्‌ अपने परिणाम घुधारतें 
हुऐ बीच में शुभगाग में क्‍या निम्तित्त होता हे इसकी खबर नहीं होती 
ओर इस्प्रफार वह अज्ञानभाव से सत्‌ का अनादर किया करता हैं | 

देव, गुर, शास्र, नवतत्व तथा अपूरी/न्ञोन में इन्द्रियों हवयादि निमितत 
हैं, उसे ज्ञान बराबर जानता है, ठपादान-निमित्त की खतत्रता की यथा- 
बत्‌ जानता है, वह यह नहीं मानता क्रिं नि्मित्त से काम्र द्वोता है या 
क्रिसी की प्रह्ययता भावश्क है। निमिताधीनं दृष्टि वोले तो इसप्रकारं 
निमित्त पर भार देते हैं कि जब निमित्त मिलता है. तब काम होता है। 
उन्हें यह खबर नहीं होती कि खतत्र ख्रभाव में पूर्ण शक्ति है। 

झरूपी वस्तु रूपी पदार्थ में कोई प्रेरणा नहीं कर सकती भोर पसवस्तु 
झ्राक्षा में कोई झप्तर नहीं कर सकती, क्योंकि ग्रत्पेक पर्स पर से 
पिन्‍्न शोर स्व॒तत्र है। जो इतना नहीं मानता वह-दो तत्वों को (पं 
नेहीं मानता | 

नाम, स्थापना और द्रव्य यह तीर्नो निक्षेप द्रव्याथिक नय के विषय 
है, भाव निन्तोप पर्यायाथिक नय का विषय है। नाम झौर स्थापना दोनों 
निच्तोप निमित्त को सज्ञा से तथा आकार की स्थापना से पहिचानते के 
व्यवहार के लिये प्रयोजनवान हैं यदि 5व्य निषोप अपने में धठाये तो 
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वह स्वरूप सन्मुखतारूप होने से बतमान भाव निक्षेप का उपादान कास्ण 
है। भाव नि्तेप उत्तका वर्तमान प्रगट फल है। 


नाम निश्षिप:--लोक-व्यवहार में वस्तु को पहिचानने के लिये नाम 
की पन्ना दीजाती है। उप्तमे किमी गुण, जाति या क्रिया का सम्बन्ध 
होने की आवश्यक्ता नहीं होती, मात्र नाम से काम होता है। लोक में 
महावीर, चतुरभुज, प्दासुख इत्यादि अनेक प्रक्तार के जैसे चाहे नाम 
चाहे नि व्यक्ति के रख लिये जाते है, उनका गुण के स्राथ कोई 
सम्बन्ध नहीं होता | यदि इसे सममले तो नाम का कगड्ठा न रहे | 
किसी का नाम धर्मविजय हो ओर देह घोर पापी हो तो उत्तका वह 
नाम बदल नहीं दिया जाता | 


स्थापना सिक्षेप:--यह वह है! इसग्रकार अन्य वस्तु का प्रतिनिधित्व 
स्थापित करना (प्रतिमारूप स्थापित करना) मो स्थापना नित्षेप है | जो 
बीतराग स्राव की शक्ति को देखता है वह भगवान की मूर्ति में उप्तके 
परिचयपूर्वक बहुमान स्थाप्रित करता है । दृष्टि के विकसित होते के 
बाद सर्व जीव हूँ सिद्समां इसप्रकार अपनी गुणणदृष्टि का विकास करके, 
सभी झात्माओं में सिद्दल स्थापित करता है । 


स्थापना निक्षेप में प्मकने योग्य बात है। सत्य में पक्ष नहीं है। 
योग्य जीय बीतसग की मूति को देखकर ठसे अक्रिय पूर्णापरमित्न शात 
ज्ञानधन स्रमाव का स्मरण करने में निमित्त बनाते हैं। अपनी 
पहचान के पूर्ण प्ताध्यमाव की स्थापना गुण की रुचि के लिये करते 
है । यह वही बीतराग परमात्मा है, साक्षात्‌ भगवाव विराज रहे हैं, 
इमप्रकार वह सारण करता है जिसने अपने प्रस्मार्थ का निर्णय कर 
रखा है | मेरा ऐमा पूर्णल्रभाव शक्तिरप से हे, इसप्रकार स्वानुभन्न 
सदित पूर्ण की महिमा बर्तती है | जहँँ।तऊ पूर्ण नहीं होता वहै।तक 
राग रहता है, इसलिये संमार प्म्बन्धी राम को वेदलक चीतरागमुद्रा- 
जिनप्रतिमा में अपने भाव की स्थापना करता है | जिसे वीतराग की 
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यथार्थ श्रद्धा हो गईं है उसे वीतराग की प्रतिमा पर ॒परमात्मापन की 
स्थापना करने का मक्ति-भाव तरगित हुए बिना नहीं रहता | 


“जिन प्रतिमा जिन सारखी, भाखी आगम माहि 


अपना साधकमाव अपूर्ण है इसलिये पूरे साध्यमाव का वहुप्तान 
उछालकर उसमें पूर्ण निरमेलमाव की स्थापना की है, और उसका 
आरोप शात वीतराग की मूर्ति पर करता है। जिसे पूर्ण की 
पहिचान है बह गुणों के स्मरण के लिये भक्ति-माव को छलकाता है। 
निमित्त के लिये गुण नहीं किल्तु गुण के लिये विमित्त है | उपमें जो 
राग रह गया दै सो वह गुणकारी नहीं है विल्तु भीतर जो वीतराग 
स्वभाव की रुचि का झुकाव है सो गुणकर है । भक्ति के बहाने भपनी 
रुचि में एकाग्रता बढाता है। भक्ति-सतुति में राग का भाग रहता है, 
किन्तु राग मेरा खरूप नहीं है, में तो राग का नाशक हूँ। रोग 
सहायक नहीं किन्तु पूर्ण बीतराग खमाव की रुचि सहायक है, इसप्रकार 
के स्वभाव का जिसे निर्णय नहीं है वह मगवान के पास जाकर क्या 
स्मरण करेगा ? किसकी पूजा-भक्ति करेगा ? वह तो राग की ही 
पूजा-मक्ति करेगा । 


मर्वज्ञ भगवान पूर्ण वीतराम ज्ञानानद से परिपूर्ण हैं । वे यही 
नहीं भाते | अपूर्ी भूमिका में साधक को अनेकग्रकार का राग रहता 
है, इसलिये राग के निमित का धव्मम्बन भी पनेक प्रकार से होता 
है | किसी के शासत्र-स्वाध्याय की मुख्यता होती है, किसी के बीत- 
राग की प्रजा-भक्ति होती है, तो किप्ती के ध्यान, स्यम इत्यादि की 
मुख्यता द्वोती है । ऐसी स्थिति साधकदशा में होती है; इसप्रकार यो 
नहीं जानता उसे यह ज्ञात नहीं होता कि. निम्नभूमिका में शुभराग 
के कौन से निमित होते हैं, भौर इसलिये ज्ञान में भूल होती है । 
सम्पकुज्ञान चौथे गुणत्यान से ही होता है तथापि पूरी बीतरागता प्रग 


नहीं हुई है इसलिये उसे पूरी बीतरागी का वहुमान रहता क। शोर 
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शुभराग में बीतराग की ग्रतिमा के देखने पर गुण का भारोप झ्ाजाता 
है | जैसे अपने पिता के चित्र पर ग्रेम उत्पन्न होता है उसीप्रकार 
धर्मात्मा को पूर्ण बीतराग की मूर्ति देखकर उस ओर भक्ति छलकने 
लगती है, ऐसी त्रिकाल स्थिति है। भक्ति इत्यादि का शुभराग भी 
गुणकारी नहीं है, किन्तु अकषायी खमाव की रुचि के बलसे राग को 
दूर करके भुण की रुचि में जितना स्थिर होता है उतना निराकुल- 
भाव गुण करता है, इसप्रकार अतरग ग्रुण की दृष्टि में प्रतीति 
होती है । 


प्रश्तः--जबकि राग हानिकारक ही है तो फ़िर ज्ञानी पुरुष 
राग में युक्त क्‍यों होता है * 


उत्तर--जैसे किसी को सौ रुपया दंड में देना हो तो वह 
उसकी जगह किसी भी प्रकार से पाँच रुपया दड देकर पचानवे रुपया 
बचाना चाहता है और उसका अमिग्राय यह रहता है कि एक पैसा 
दड में न देना पे, इसीम्रकार धर्मात्मा जोब के पूर्ण वीतरागता की 
ही स्वीकृति होती है । वह जानता है कि अंशमात्र भी राग मेरा 
स्वरूप नहीं है, किस्ीप्रकार का राग करने योग्य नहीं है, तथापि 
अराक्ति है इसलिये शुभ से बचने के लिये शुभ आलम्बन में भर्थात्‌ 
ब्रत, तप, संयम, भक्ति के शुभभाव में हेयबुद्धि से आना पडता है, 
किन्तु उत्त राग पर भार नहीं है, हितबुद्धि नहीं है। दृष्टि गुण पर पडी 
है इसलिये राग की भाकुलता का निषेध पाया जाता है। इसप्रकार 
शुद्धदृष्टि के होते पर भी उसरूप से पूरा स्थिर नहीं होसकता वहाँ 
राग रहता है, ओर राग में भी निमित्त होता ही है, इसलिये वहँ। 
बीतराग भगवान की मूर्ति का शुभ भ्रवल्ममग्बन आये बिना नहीं रहता । 
जि पूर्ण बीतरागता की रुचि है उसे परिपूर्ण निमित्त अर्थात्‌ वीतराग की 
मृति देखते ही इसप्रकार बहुमान उत्पन्न होता है कि यह बही है, 
शोर तब भक्ति का शुभराग झाये बिना नहीं रहता । 
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#कहत वनोरसी अलप भवथिति जाकी, 
सोई जिन ग्रतिमा ग्रवाने जिन सारखी ॥” 


(समयसार नाटक अधिकार १३) 


जिसके अतरग निर्मल ज्ञान में जिनेन्द्र मगवान के न्याय का प्रवेश 
है वह जीव सतार-सागर को पार करके किनारे पर शआगया है। 
चीतरागद्ृष्टि में भव का अभाव है। वैसा सुयोग्य जीव जिन प्रतिमा में 
शाश्वत्‌ जिनेन्द्र परमात्मा का आरोपण करता है, उसका नाम स्थापता- 
निक्तेप है। उसमें वास्तव में सत्‌ का वहुमान है। जो भगवान होचुके 
हैं उन्हे पहिचानकर भगवान का सेवक पुरुषार्थ के द्वारा अपनी हीनता 
को मिटाकर भगवान होजाता है। परमात्मा को पहिचानने वाला 
परमार्थ से परमात्मा से अपृर्ण नहीं होता | उस व्यवस्थित पूर्ण गुण को बढाकर 
उसमें उत्साह लाकर, पूर्ण पवित्र खभाव का स्मरण करके बहुमान के द्वारा 
इंष-निमित्त (प्रतिमा) में साक्ञात्‌ परमात्मपपन का भारोप करता है। 
व्यवहार से ऐसा कहा जाता है कि वह निमित्त का बहुमान करता 
है किन्तु अपनी अपूर्ण अवस्था को गौण करके भपने आत्मा में पूर्ण 
परमात्मदशा की स्थापना करता हैं। कोई जीव वास्तव में परद्ृव्य की 
भक्ति नहीं करंता। धनवान के पहिचानकर, धनवान कौ ग्रशसा करने 
वाला उस व्यक्ति के गुण नहीं गाता, विल्तु अपने को लक्ष्मी की 
रुचि है इसलिये उस रुचि की प्रशंसा लक्ष्मी के राग के लिये करता 
है। इष्ठान्त एक देशीय होता है। पुण्य हो तो लक्ष्मी मिलती हैं 
किन्तु यहाँ। पवित्रता का ल्ाम अवश्य होता है । 


परमार्थ से भात्मा निरावलम्बी असयोगी है। निमित्ताधीन किप्ती के 
गुण नहीं होता, ऐसे स्वाधीन खरूप को खीकार करके, धर्मात्मा भपने 
शुद्ध उपयोग में नहीं ठिक मकता तब तीव्र कषाय में से बचने के लिये 
सत्‌ नि्मित्त का बहुमान करता हैं, उसमें जो राग का भरश है सी 
उसका निषेध होता है। जिसे त्रीवराग का राग होता है उसे राग 
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का राग नहीं होता । वीतराग पर भार देने पर यह बीतरागता सदा 
बनी रहे ऐसी, पूर्णतां कौ रुचि का पुरुषाय मल्लक उठता है। 


अपने ज्ञान की स्वच्छता में सनन्‍्मुख निमित्त वीतराग की प्रतिमा 
दिखाई देती है, किन्तु धर्मात्मा परुव्य को न देखकर उस निमित्त 
सम्बन्धी' अपने ज्ञान को देखता है, ज्ञान की परिणतिरूप क्रिया करता 
है। ,प्रनत पूर्ण खमाव को लक्ष्य में लेकर गुण का बहुमान करता है। 
आन्तरिक प्रतीति में पूण बीतरागता की भावना प्रबल बनी रहती है, 
बह भाव अनंत-ससार का. नाश करने वाला सच्चा पुरुषार्थ है। 
प्रतिमा के समक्त भक्ति के समय जिनस्तुति में निमित्तरूप द्रन्यक्चन 
खिरते है वे परमाशु की जसी योग्यता होती है तदनुसार खिरते है, 
इसप्रकार ज्ञाता जानता है। मैं उसका कर्ता नहीं हूँ, में तो सदा अरूपी 
ज्ञाता साक्षी हूँ, शब्दादिक विषयों से मिन्न अरागी, अखण्ड ज्ञायक हूँ, 
निरावल॑म्बी हूँ, देव-गुरु-वर्म भी पूर्ण पविन्न बीतरागी' है, इसप्रकार परि- 
चय का बहुमान जिसे हुआ' है उस सच्चे निमित्त का भी बहुमान होगा 
ही, क्योंकि वह वास्तव में अपनी अकषाय रुचि का' बहुमान है। जहेँ। 
पवित्र ब्रीतराग धर्म की रुचि होती है वहाँ संसार के अग्रशस्त राग कीं 
दिल्या इस्तप्रकार बदलती हैं। जो अनन्तानुबधी कषाय ओर मिध्यादशन 
शल्य में फँसा हुआ है उसे सच्चे निमित्त का वास्तविक बहुमान अथवा 
भक्ति जाग्रत नहीं होती। 


वीतराग की रुचि वाला बीतराग की विज्ञप्ति दो प्रकार से करता 
हैं। (१) विक्रप दशा में हो तब्र शुद्द के लक्ष्य से युक्त राग को 
तोइने का पुरुषार्थ करता है, किन्तु उप्तमें अपनी अशक्ति से जो राग 
रह जाता है वह शुभभाव है और उसमे शुभ-निमित्त होता ही है। 
इमप्रकार वह व्यवहार धरम की भक्ति और प्रमावना अपने लिये करता 
है। (२) निर्विकल्प स्वरूपस्थिरता के समय अभेद एकराफार वीतरागभाव 
-की दृढता की जमावठ करता है तो निश्चय प्रभावना है। गुण से गुण 
विक्रतित होता है, निमित्त से नहीं। निमित्त की उपस्थिति मात्र होती है । 
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जब गुण ग्रगट होता है तब निमित को उपकारी कहा जाता है यह 
लोकोत्तर विनय है। व्यवहार से यह कहा जाता है कि निमित्त उपकारी 
है, किन्तु निश्चय से तो अपना उपादानव ही खय अपना उपकार 
करता है| 


बीतराग की मूर्ति शल्न, वल्न, माला, अलकार और परिप्रह इन 
पंच दोर्षों से रहित होती है। वह नग्न सुदर शांत गम्भीर पर पति 
बीतराग का ही ध्यान दिलाती है। जो तदाकार वीतराग मगवान का 
प्रतिनिधि व्यक्त करती है वहीं प्रतिमा निर्दोष बीतराग की (जिनपुद्रा- 
वाली ) प्रतिमा कहलाती है। 


माया मिथ्या भोर निदान-इन तीनों शल्यों से रहित पवित्र बीतराग 
सखरूप की जिसे रुचि है भोर जिसे राग-द्वेष भ्रज्ञान रहित केवल बीत- 
राग स्वभाव के प्रति ही प्रेम है उसे पर्वोत्तष्ट, परत्रित्र मिमित्त फाम 
उपकारी निदोष देव गुरु धर्म के प्रति तथा धर्मात्मा के प्रति भ्मुक 
भूमिका तक धर्मानुगग रहता है। छट्ठे गुणत्यान तक बीतराग का राग 
रहता है । 

जिसे दृष्टि में राग हेय होता है उसे वीताराग की रुचि होती है | 
जहँ। यह प्रतीति है कि जो राग है सो मैं नहीं हूँ, वहूँ। बीतराग की: 
भक्ति भरादि का शुभराग होता है, किन्तु वह राग को बन्धन मानता दै। 
जिप्के राग का निषेध विद्यमान है ऐसे जीव के प्रकषायपन के लक्ष्य 
से राग का ह्ाप्त और शुद्धता की घृद्धि होती है। खमाव के वल से 
जितना राग दूर होता है उतना वह गुण मानता है और शेष को हेय 
मानता है। 

मैं खाधीन स्वरूप से पूर्गाननन्‍्द अभेद वीतराग हूँ, इस्तप्रकार मत्‌ को 
रुचि को बढाकर बीतराग की प्रतिमा को निमित्त बनाकर, परमात्मा का 
स्ररूप प्रम्हालकर, पूर्ण बीतरागभाव की घपने ज्ञान में स्थापना करता 
है और प्रगट गुण के द्वारा पूर्ण का भादर करता है,, यह वीतराग 
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भगवान की अपने में स्थापना है इसप्रकार स्थापना निक्षेप है, यों सर्वक्ष 
देव ने कहा है। ॒ 

द्य निल्लेषः--वस्तु में जो अवस्था वर्तेमान में प्रगट विद्यमान नहीं 
है किन्तु उप्तमें योग्यता को देखकर भूतकाल में हुईं भथवा भविष्यकाल 
में होने वाल्ली अवस्था की दृष्टि से उसे वर्तमान में कहना सो हऋन्य 
निद्षेप है| जैसे राजपुत्र में राजा होने की योग्यता को देखकर उसे 
वर्तमान में भी राजा के रूप में पहिचानना अथवा जो इसी भव से 
मोक्ष जाने वाले है उन्हे वर्तमान में ही मुक्त कहना । जो भ्रभी तेरहवे 
गुण्स्थान में नहीं पहुँचे है (प्रगटरूप से तीथेकर नहीं हैं) उन्हे इन्द्र 
भर देव इत्यादि जन्मकल्याणक के समय तीथंकर मानकर जन्मोत्सव मनाते 
है, यह भावी द्रव्य निश्षेप कहलाता है । आगामी चोबीसी में प्रथम 
तीथकर होने बाला श्रेणिक महाराजा का जीव वतेमान में पहले नरक 
में है, तथापि उसे वर्तमान में तीथंकर कहना सो भावी द्रब्य निष्षिप है, 
ओर उसे मगधदेश के राजा के रूप में पहिचानना सो भूत द्रव्य निक्षिप 
है, क्योंकि दोनों प्रकार का भाव वतेप्तान में प्रगट नहीं है, किन्तु शक्ति- 
रूप योग्यता है इसलिये उसका वर्तमान में आरोप करके उसरूप से 
पहिचानने का व्यवहार है। 

श्रेणिक महाराना का जीव आगामी चोवीसी में प्रथम तीशकर होगा। 
जैंसे वतेमान चोवीसी में अन्तिम तीथंकर भगवान महावीर थे लगभग 
वैसी ही स्थिति उस समय प्रथम तीथंकर की होगी। वे अभी प्रथम नग्क- 
क्षेत्र में चौरासी हजार वर्ष की आयु को भोग रहे है। उन्होंने एक 
महामुनि की झ्विनय की थी, उनके गले में मरा हुआ सौंप डाल दिया 
था इसलिये चींटियों ने चढ़कर मुनिराज के शरीर को खा डाला था। 
इसप्रकार अगखिक राजा ने वीतरागी साधक्र घम का अनादर किया था, इस 
तीत्र कषघाय का फल नखक्षेत्र के रूप में प्राप्त हुआ, इसलिये वह 
की भायु का वध हुआ। यद्यपि उप्र क्षेत्र में तीन प्रतिकूलताओं का 
सयोग है तथापि वह क्ञायिक सस्यकयों हैं इप्तलिये वहँ। भी भात्मा की 
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शाति को भोगते हैं। जो त्रिकघाय जितना राग है सो अपनी अशक्ति 
मात्र का दुख है, स्योगजन्य दुख नहीं है। वहूँ' की भाथु पूर्ण 
होने से छह महीने पूर्व नई श्रायु का बध होगा, तब भविष्य में होने 
वाले तीर्थंकर को माता के पाप्त इन्द्र श्राकर नमन करके रनों की वर्षा 
करेंगे ओर जब वह नरकायु को पूर्ण करके माता के गयभ में आयेंगे 
तब इन्द्र माता की स्तुति करके महा महोक्तव करेंगे, फिर *बन्‍्म के 
समप्र इन्द्राण चरणों की सेवा करेगे भर जप वर्तमान में साक्षात्‌ ती4- 
कर परमात्मा हैं उसीग्रकार भक्ति के द्वारा बीतरागता का बहुमान करेंगे। 
इन्द्र स्रय प्म्यकृदृष्टि है, उसे पूण बीतरागता की रुचि है, उसे निकट 
लाने के लिपे बरतमान में बीतरागता का भारोप करके भक्ति करता है। 


प्रश्श --तरक में पाप और दुख का संयोग है वहाँ भ्ाक्मा की 
शांति कहाँ से लायेगा 


उत्तर --अनेक बार न्याय से कहा जाता है कि सयोग के कारण 
पुल-दुःख और पुण्य-याप नहीं होते, धमे मी संयोग के कारण नहीं 
होता । अपने भावानुप्तार निमित्त-सयोग में भांरोप करके कहने का 
व्यवहार है। पर-सयोग से किसी को दुख 'नहीं होता, किन्तु जीव 
मानता है कि मैं पर का कुछ कर सकता हूँ भोर पख्स्तु या जीव 
मेरा सुधार या बिगाड कर सकता है, ऐसी मान्यता ,ही राग-द्वेषरूप 
दुःख की खान है, पर में भ्रपतापन मानकर उससें , भच्छे-घुरे ,की 
आकुलता में लगना सो यही दु,ख है | तीम्र पाप का फलछुप जो 
नरकक्षेत्र है सो सयोग है, तथापि जीव स्रातवें नरक में भी अपूर्त 
आत्रप्रतीति प्राप्त करे ध्ागिक शांति पा सकता है| झंतरग में शक्ति- 
रूप से पूरण शुद्ध है, वह उप्रमें स्थिर होते की रीति को वराबर जानता 
है किन्तु पुरुषाथ की अशक्ति से जितना राग करता है उतना दुख 
होता है। नरक में भी सम्पकूदृष्टि को भम्रुक स्थिरता का आवनद 


होता है| 
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कोई महापाप करके नरक में जाता है तो उसे वहाँ जाति-स्मरणु 
ज्ञान होता है भ्रथवा उप्ककी पात्रता के कारण पूरे भव का मित्र कोई 
घर्माम्मा देव उसे समकाने आता है अथवा मात्र दारुण हुं:ख की बेदना 
के समय भीतर विचार में लीन, होने पर पूवेकृत प्रतुसमागम याद धाता 
है कि अहो | मैने ज्ञाना फे निकट भराक्मकल्याण की यथाथे बात 
सुनी थी किन्तु तब उप्तकी दरकार नहीं की थी। सत्य बांत का भ्रशतः 
स्वीकार किया किन्तु परिपूणरूप से अतरग में उत्त प्त्‌ की रुचि नहीं 
की थी, इसलिये तीब्र पाप में फेस गया, जिप्रका यह फल है। इस- 
प्रकार विचार करने पर किचित्‌ विकल्प छूटकर, अतरंग में एकाग्र होनें 
पर नवीन सम्यकऋदणन प्राप्त करता है। प्तातवे नरक में भी ऐसी यथार्थ 
प्रतीति होती है । 


अ्रणिक राजा बतेमोन में पहले नरक में हैं, किन्तु वहँ। उन्हें ज्ञायिक 
सम्पकूदशन है. जोकि कमी नहीं छूट सकता | पुरुषार्थ से यद्यर्पि 
बहुंत कुछ कंषाय को नष्ट का दिया हैं! तथापि वहाँ चौथा भुगस्थान 
हैं, ओर जो शेष कषांय है सो झपने' पुंछषाथे की कमी है। अगि 
रंजा को वर्तमान में द्रव्य निंक्षेप से तीथकर कहां जीता है | अश- 
पंद परत पर भरत महाराज ने तीन चोब्रीसी के तीवेकरों के रक्लमय 
जिनविब बनवाकर उनकी वंदना कौ थी, उप्रमें आगामी चौवीसी में 
प्रथम तीर्थंकर होनेवाल्े' अशिक मंगवीन के जीब कौ भो स्थीपनों का 
संप्रावेश था । 

निमित्त में प्रखश्ड बीतरामंता की खींकार कोरनेंवालां उपोदांन में 
स्रय भखंण्ड है, इसलिये वीतराग की निकट लॉनों चाहता है | कह 
शुभराग से निर्मित को याद करके दब्य निक्षेप से बँर्दना करता है। 
मध्यस्थ होकर धीरज से समझने योग्य यहं बाते है । बहुत से जींब 
निक्षेय को नहीं प्मंफते इसलिये अपनी वेल्पना से गड़बड़ कर देतें हैं। 
स्थापनानिक्षेप में त्रिक्लाल में जो वीतराग की मूर्ति है उसे भाव में मारने 
लेता है, निमित को और शुभराग को एक मीनता है, शुभराग को 
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आत्मा के लिये सहायक मानता है, जोकि त्रिकाल मिध्या है। विकार- 
रूप कारण को भधिक सेवन करें; तो अधविक मुण-लाभ होगा, इझस- 
प्रकार वह विष को भमृतरूप से मानता-मनवाता है । 


जन्म-मरण की उपाधि को नाश करनलेवाला सर्वप्रथम उपाय 
पम्पकुज्ञान है | जिसे जिनकी श्रावश्यक्ता अतीत द्वोती है उत्में उप्तका 
पुरुषार्थ हुए बिन; नहीं झता। बच्छु की कीमत होने ५९ उप्तकी महिमा 
झाये बिना नहीं रहती भर परिपृणे ख़तत्र सत्‌ को बताने वाले निमितत 
ऐसे पूरी वीतराग ही होते हैं, इसप्रकार प्रीकार करने वाले भपने भाव 
में पृ की महिमा गाये बिना नहीं रहते | जैसे पूरे वीतराग पिक्ठ 
परमात्मा हैं वैश्वा ही में हैँ, इसप्रफार पूर्णता का यथार्थ भादर होने पर 
सप्तार-पक्ष में तुच्छता ज्ञात हुऐ बिना नहीं रहती । देहादिक भनित्य 
सयोग में, पुण्य-पाप, प्रतिष्ठा, पै्ता झयादि में जो शोभा मानता पा, 
पर में भ्च्छा-चुरा मानता था वह भूल थी, यह जानकर ख़माव को 
महिमा लाकर पर की ओर की रुचि को दूर करके पुण्यादिक प्रयोग 
को संडे हुए तृण के प््मान मानता है, भोर पुण्य की मिठास छुंढ जाती 
है | जो बाह्य स्योगों का अ्रमिमान कर्ता था, शुभाशुभ का लगी 
बनता था, पुण्य, देह भौर इच्धियों में छुल मानता था ठप्में तुच्छता 
ओर मात्र वीतरागी पूर्ण ख्वमाव की महिमा होने पर दृष्टि में उसी क्षण, 
पर का भ्रादर छूठकर सम्पूर्ण सप्तार-पक्ष के त्याग का अधुभव होता 
है। पर्थात्‌ पर में क्वेत्य, भोक्‍्तत से रहित पृषक्न भविकारी ज्ञायत ह्दी 
हूँ ऐसा अनुभव साज्षात्‌ प्रगट होता है । 

पुण्य-पाप की प्रज्डति मेरा खवरूप नहीं है। में तो उसका नाशक 
हूँ, ऐसा जानने पर भी उसी समय जीव सम्पूणे राग को हुए नहीं कर 
प्कता | श्रद्धा में पवस्तु के राग का त्याग किया, एर में करकेत्व का 
त्याग किया तथापि वतमान पुरुषाथ की अशक्ति से पुण्य-पाप में लग 
जाता है भौर अशुभ से बचने के लिये शुद्धता के लक्ष्य को त्विर 
करके ब्रत सयमादि शुभभाव में युक्त होता है, किन्तु रुचि में कोई राग 
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का जादर नहीं है। जिप्त भाव से इन्द्रपद मिलता है, तीथंकर नामकर्म 
बंधता है वह पुण्यमाव मी विकार है । विकारी भाव धोर उत्तका फल 
सयोगी नाशवान वस्तु है, उत्तका जिसे आदर है उसे अविकारी नित्य- 
स्वभात्र का भादर नहीं है, क्योंकि पुण्य के सयोग भी छूटे हुए काच 
के प्मान हैं वे शात्मा के साथ रहने वाले नहीं हैं। 


प्रभु | यह तेरी महत्ता के गीत गाये जारहे है। तुझे भनादिकाल 
से परपदा्थ की ही धुन लगी है कि पर मेरा भल्ला कर प्रकता है। 
वीतराग भगवान कहते है कि तेरी अनत शक्ति तेरे लिये स्तत्न है। 
पराधीन होकर मानता है कि में किसी को देढूँ, कोई मुझे सहायता करे, 
किन्तु यह तेरी मान्यता की भूल है। तीनकाल और तीनलोक में किसी 
का स्वरूप पराधीन नहीं है। तू जागकर देख | भव विपरीतता से बस 
कर | भ्रब भव नहीं चाहिये, तेरी मुक्तदशा की प्रभुता कैसे प्रगट हो, 
इसकी यह कथा चल रही है। जैसे बालक को सुलाने के लिये उप्तकी 
माता ग्रशत्ता के गीत गाती है इसीप्रकार यहाँ जागृत करने के लिये 
सच्चे गीत गाये जारहे हैं। 'घोष हुए रजपृत छुपे नंहि,! जब युद्ध 
का नगारा बजता है तब क्षत्रिय का शौर्य उछ्चलने लगता है ऐसी 
योग्यता उसमें होती है, इसीप्रकार मुक्त होने का नाद घुनकर उत्साहित 
होकर हैं। कह कि झट्ठो मेरे बड़पन के गीत भ्रपार हैं मैं बतेमान में 
पूरी भगवान हूँ, मुक्त हूँ। तुकमें भगवान होने की शक्ति है, उप्त शक्ति 
के बल से झनत भगवान हो चुके हैं। जो शक्ति तीथकर प्रभु ने प्रगट 
की है उसे तू भी प्रगट कर सकता है। 


सम्यक्कदशन प्राप्त करने से पूर्व क्रमशः पाप भाव को दूर करके 
नवतत्व, नय, प्रमाण ओर निक्षेप के शुभ व्यवहार में आने के बाद वह 
राग मैं नहीं हूँ, इसप्रकार खमाव के लक्ष्य से श्रद्धा में राग का प्रभाव 
करके अखण्ड वीतरागी स्वभाव कौ प्रतीति करनी चाहिये | घत्‌ की अबि- 
रोबी बात को सुनकर, यथाये हा। कहकर सत्‌ का घादर किया सो 
वह भी भत्रिष्य का सम्पक्वी है। वह वीतराग भगवान होने वाला है। 
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इसप्रकार जिसने सत्‌ की यथाये जिज्ञासा की है उसे वर्तमान स्म्पकूदशन 
न होनेपर भी सम्पकूदृष्टि कहना भ्थवा बीतराग होने की योग्यता वाले 
जीव को देखकर, वह वर्तमान में वीतराग नहीं है तथापि वततमान में 
वीतराग है इसमप्रकार द्रव्य निक्तेप से कहने का व्यवहार है | 


भाव निश्चेप+--बरतमान पर्याय से वत्तु को वर्तमान में कहना सो 
ज्ञाव निद्षेपर है। जैसे राज्यासन पर राजा वैठा हो तथा उम्रक्ी भाज्ञा 
चलती हो तभी उसे राजा कहना, सो भाव निम्षेपर है। 


इन चारों निष्केपों का अपने-अपने लक्षण भेद से अनुभव करने पर 
वे भूतार्थ हैं। व्यवहार से सत्यार्थ हैं भ्ोर सिन्न लक्षण से रहित एक 
अपने चैतन्य लक्षणरूप जीव स्वभाव का अनुभव करने पर यह चारों 
अमूताय हैं, अत्तत्याथ हैं। जैसे प्रष्चे मोती का हार खरीदते समय मोती, 
धागा और प्रम्यूण हार को मलीभाति देखा जाता है, किन्तु कीमत 
लगाकर खरीद लेने के बाद पद्विनते प्मय उप्तका विचार नहीं किया 
जाता, किन्तु प्तारा हार पृछ्ठिनने की शोभा के आनन्द का अख़णड 
अनुभव करता है। इसीप्रकार नवतत्व, नय, निम्षेप भोर प्रमाण के द्वारा 
पहले तत्व-निरेय करने के लिये रागमिश्रित विचार में लग जाता है, 
तंत्पश्वातू उप्त मेद से अलग होकर एकरछूए अधिकारी जीवस्वभाव 
का अनुभव करने पर परम सतोष होता है, उसमें विकल्प के कोई भेद 
नहीं होते। इस अनुभव के समय जो सूक्रम भव्यक्त विकल्प दै सो केव- 
लीगम्य है । निज को ठप्त प्मय ध्यान नहीं होता । ऐसा अपूर्व सम्बकू- 
दर्शन गृहस्थ दशा में भी हो मकता है। 


सप्तार में जिसग्रकार पुण्य होता है वैत्ता ही वक्ता की वाणी का निमित्त 
बन जाता है। तेरहवीं, गाथा अत्यन्त विस्तार पूषेक कह्दी गई है, उपमें 
बहुत पत्ती वार्ते और उसके रहस्य भ्रत्मघिक स्पष्टता पूर्वक भोर विस्तार 
से कहे गये हैं। उप्तका विशेष श्रम्यास्त करके झतरग की परिणति से 
मेल बिदाना चाहिये और परमतल का लाभ प्राप्त करना चाहियें। 


बन 
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अपने में यथार्थता की महिमा का अभ्यास किया जाये तो खूय बहुत 
पता लाम प्राप्त कर सकता है।शास््ष ओर वाणी तो निमित्त मात्र हैं। 

तत्यज्ञान का न्याय अनेक इष्टियों से कह्टा गया है। यदि उसे 
ध्यान पूर्वक सुने तो एक घंटे की शुभ सामायिक के बराबर लाम प्राप्त 
हो, और उससे ऐसे पुण्य का बंध हो कि जिससे ऐसा तलज्ञान पुन सुनने 
को मिले, किल्तु यथार्थ निरशय करने में बतमान में अपूर्ष नवीन पुरुषार्थ 
काना चाहिये। पुण्य क्षणिक संयोग मिलाकर छूट जाता है। प्रचुर 
पुण्य के बिना उत्तम घममं की वाणी का निमित्त नहीं मिलता, किन्तु 
बरतमान॑ पुरुषाथ से तत्व का भ्रभ्यास् करके अपूर्व निर्णय न करे तो 
मात्न शुभभाव होता है, किन्तु भत्र कम नहीं होता। 

भावाथ'--प्रमाण, नव और निक्तेप का विस्तृत्‌ कथन तद्िषयक् प्रथों 
में से जानना चाहिये, (तल्वार्थ-सन्न व्यवहार का ग्रन्थ है, उम्तकी विस्तृत 
दीकायें सब्थिप्तिद्भे, राजबातिक तथा छोकब्ातिक के नाम से छुविस्यात 
हैं। सर्वाथैप्तिद्धि ठीका में प्रत्येक्ष सत्र के शब्दों के प्रत्येक भग्रे की 
भ्रविरोधरूप से प़िद्वि की है) उनसे दू्य गुण पर्याय खरूप वस्तु की 
सिद्धि होती है। वे साधक भ्रवस्‍्था में तो सत्या्थ ही है क्योंकि वे ज्ञान 
के ही विशेष हैं। उनके बिना-सर्वज्ञ के न्यायानुप्तार यथार्थ समझ 
के विना अपनी कल्पना से वस्तु को चाहे नेता मातले तो विरोध बना « 
रहेगा। भज्ञान कोई बचाव नहीं है। इसलिये यह जानना आवश्यक है 
कि त्रिकाल द्रब्यस्वभाव क्या है, वर्तमान अवस्था क्या है और 'नशईचय- 
व्यवहार प्रत्य की अविरोधता क्‍या है। यथा वस्तु को जानने के बाद 
सी जबतक वीतराग नहीं हुआ तबतक अस्थिरता के राग को दूर करने 
के लिये उसका अवलवन होता है, उसमें ज्ञान की विशेष निमल्ता 
करने के लिये शास्नज्ञान के सृद्रम न्यायों को घनेक दृष्टियों से जानना 
चाहिये । 

जैसे हरे का व्यापार सीखना हो तो पहले उसका परी- 
धाक बनता होता है, श्रोर फिर उसके व्रिशेत्र अभ्यास से तत्सस्वन्थी 
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विविध कलायें विकृत्तित होती है, इस्तीग्रफार जैश्वा सर्बक्ञ वीतराग ने 
सन्ञात्‌ ज्ञान से जानका कहा है और जो त्रिकाल में भी परिवर्तित 
न होने वाला परम सत्य है उप्तड्रा बराबर श्रम्यास करके जाने ओर अतरग 
में उमका मेल विठाये तो पूण स्वभाव की यथार्थ महिमा को पाकर भातरिक 
समृद्दि को मलीमाति जानले | पश्चात्‌ शात्रज्ञान की सूक्ष्मता में गहरा 
उतरे तो वहाँ केवलज्ञान की पहुँच का आनद पाता है। सम्यमार के 
प्रत्येक पृष्ठ में केवलज्ञान की कला विक्ृप्तित होती हुईं दिखाई देती है। 
वैसी पात्रता सभी में भरी हुई है। यदि तम्पर हो तो व्तु की प्राप्त 
दूर नहीं है। 

यदि आत्मा को जानने का प्रवत्न न करे तो वह कहीं यों ही नहीं 
मिल जाता | वह क्रिसी के आशीर्वाद से मी प्रगठ नहीं होतकता। 
जित्तकी पवित्र खरूप के औगन में आने को तैयारी नहीं है वह यदि 
पुण्यवप करे तो भी वह पापानुबधी पुण्य होता है। सप्तार के प्रति, 
और देहादिक परपदा्ों के प्रति तीव्र प्रेम रखता है भौर दूछरी शोर 
यह कहता है कि मुझे! परमार्थ स्वरूप पवित्र झात्मा के प्रति प्रेम है, 
सो यह निरा कपठ है। 

पवस्थासुमार व्यवहार के अभाव की तीन रीतियों हैं सो कहते है । 

प्रथम भवत्या में पम्पकुदर्शन से पूर्व नय-प्रमाणादि से यथा वस्तु 
को जानकर सम्यकूदरीन-ज्ञान की सिद्धि करना चाहिये | पहले व्यवहार 
से, पर से विकार से पृथक हूँ ऐसा माना। शाल्ष में जो भेद बढें हद 
सो सर्वथा न हों ऐसी वात नहीं है, किन्तु उन भेदों के विकल्पों का 
श्रद्दा में अभाव करके, विकल्प मेरा खरूप नहीं है इफ़््प्रफार एकेह्प 
खुस्थरभाव के लद्दय से अवस्था का लक्ष्य गौण करके, सभाव मे 
एक्राम्र होनेपर निविकल्प आनन्द के झलुमबपूवेक त्रिकाल एक यथा 
खरूप की ग्रतीति भाव्मा में होती दै जोकि चोयी भूमिकारूप सम्पकृदशन 
है । ज्ञान-श्रद्वान के पिद्ठ होने के बाद ख़तन्न खरूप का निर्णय 
करने के लिये नथ-प्रमाणादि के अवलम्बन की कोई भावश्यक्ता नहीं होती | 
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।. ज्ञानी यूहस्थ दशा में राजा के रूप में हो ओर अनेक प्रद्ृत्तियों में 
लगा हुआ दिखाई दे सो वह चारिर सम्बन्धी अपनी अशक्ति का दोष 
है। प्म्पकूदर्शन हुआ इसलिये तत्काल ही सत्र मुनि होजायें ऐसी बात 
नहीं है। सम्यकदर्शन के बाद उसकी निम्न भूमिका का व्यवहार छूट 
गया है, कितु चौथे गुणस्थान के वाद जबतक यथाव्यात चाज्िदशा 
प्रगठ नहीं होती तबतक व्यवहार को दूसरी भूमिका में चोथे, पंच 
श्रोर छट्टेगुशस्थान में बुद्धिपूरवक्त विकल्प में योग रहता हैं, वहँँ जो राग- 
रूप व्यवहार है सो उसका क्रमश' लमभाव की स्थिरता की शक्ति के 
भ्रनुसार अभाव होजाता है। चोथी भूमिका से श्रद्धा के लिये नय-प्रमाण 
से शाक्षज्ञान का विचार नहीं रहता, किन्तु राग को दूर करने ओर 
ज्ञान की विशेष निमेलता करने के लिये श्रतज्ञान के व्यवहार का श्रव- 
लम्बन रहता है, क्योंकि सम्पूर्ण राग दूर नहीं हुआ है। खभाव की 
निर्मलता का विकास करने के लिये भ्रकषाय स्त्रभाव के बल से जितनी 
शुद्धि की वृद्धि करता है उतना भेदरूप ध्यक्ह्वार छूट जाता है। तेरहवीं 
बीतराग भूमिका में कोई नय-ग्रमाणादि के भेद का आल्म्वन नहीं है। बीच में 
चौथे, पीचवे भोर छट्टे गुणस्थान तक बुढ्निपूर्चक्त राग होता है, सातवीं 
भूमिका से बुद्धिंपूवेक राग नहीं रहता, दसवें गुणस्थान तक केवलीगम्य 
सूक्म ब्रिकल्प होता है, छम्मस्थ को ध्यानदशा में उसका विचार 
नहीं आता । 


चौथे पे।चने और छं्ठे ग॒ुणत्थान में बुट्विपृषे्त राग होता है, वह 
पदवी के अनुसार दान, पूजा, भक्ति, त्रत, तत, मय ओर शाद्लाभ्यात्त 
हत्यादि के शुभभाव भकषाय के लक्ष्य प्रह्चित होते हैं | दृष्टि तो अखगड 
गुण पर द्ोती है । स्वलद्य की जितनी स्थिसता रखकर राग को दूर 
फ्रिया उतना गुण मानता है, भोौर जो राग रह जाता है उसका निषंध 
है। भूमिका के प्नु्तार वाह्म प्रवृत्ति मदज होती है. किन्तु उसके 
गराधार से गुण नहीं होते। चारित्रदशा वाद्य क्रिया, वेश अथवा किल्ी 
पतिक में सही है। अनादि का शुभनाव नो गुण में सहायक नहीं है, 
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ऐसी श्रद्धा के साथ वीतरागी खमाव के लक्ष्य में स्थिर होकर, विकल्प 
रहित जितनी निरावल्लम्यी स्थिरता बढ़ाई उतना चारित्र है ऐसा जानना 
सो सदूयूत व्यवहार है | जो अतादि का शुभराग रह गया सो वह 
सहायक नहीं है, झादरणीय नहीं है, मेरा स्वरूप नहीं है, इसप्रकार जानना 
से अप्तदूभूत व्यवहार हैं | राग मेरी भ्रशक्ति से निमित्ताधीनरूप से युक्त 
होने से होता है, उत्त राग और राग के निर्मित को यवावत्‌ जानना सो 
अप्तदूभूत व्यहार है! मभूमिक्रा के भमुत्तार जो राग शोर राग के निमित्त है 
उन्हे न माने तो व्यवहार का लोप हो जाये, और ब्तादि के शुभराग 
से गुण का प्रगठ होना माने तो वह व्यवद्दाराभात्त है, उसे तो जो राग 
रूप व्यवहार है सो वही गुणरूप निश्चय हो गया है सो बह विपरीत 
मान्यता है । 


श्रद्धा के एकरूप लक्ष्य में स्तार, मोक्ष श्रौर मोक्षमागे के भेद 
का स्वीकार नहीं है। निरपेक्ष अखण्ड पूरे स्वभावभाद का लक्ष्य काना 
तो शुद्ध दृष्टि का और श्रद्रा का विषय हैं | ज्ञान में त्रिकाल खमाव, 
वर्तगान भ्रवस्था तथा निमित को जानता है, किन्तु श्रद्धा में कोई दंषटि 
मेद नहीं है । अविकारी एक रूप आुबलमाव की महिमा पूर्वक खरूप 
में एफाप्र होने पर अपूर्व शांति का पलुभव्र होंतांहै। उप्त समय प्रमाण, 
नय इत्यादि के कोई विचार बुद्विपू्वक नहीं होते । 


दूधरी अवस्था में प्रमाणादि के भ्रवलम्बन द्वारा विशेष ज्ञान होता 
है, और राग-द्वेष मोह कर्म के सर्वया भ्रमावरूप यथाख््यात चाज़ि प्रगट 
होता है, मिप्तसे केवलज्ञान की प्राप्ति होती है | केक्लज्ञान होंने के 
बाद प्रमाणादि का भालम्घन नहीं रहता । तंथ्श्चात्‌ तीसरी साकज्ात 
सिद्द भ्रवस्था है, वहँ। भी कोई अवलम्बर्त नहीं है | इसप्रकार पऐिंद्र 
अवस्था में प्रमाण, नय, निक्षेप का भ्रभाव ही है । 


अब इस ध्र्थ का सूचक कलशरूप 'छोफ कहते हैं-- 
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उदयति न नयश्रीरस्तमेति प्रमाण 

कचिदपि च न विद्यो याति निष्पचक्रम । 
किमपरमभिदध्मो धाप्नि सर्वकपेडस्मि- 
न्नतुभवमुपयाते भाति न इतमेव ॥९॥ 


' आर्थ:--आचार्यदेव शुद्धनय का अनुभव करके कहते हैं कि इन 
सर्व भेदों को गौण करने वाला जो शुद्धनय का विषयभूत चैतन्य- 
चमत्कारमात्र तेज:पुज झात्मा है, उसका अनुभव होने पर नयों की लक्ष्मी 
उदय को प्राप्त नहीं होती; प्रमाण भस्त को प्राप्त होता है और निक्षेपों 
का समूह कहँ। चला जाता है यह हम नहीं जानते। इप्से अधिक 
क्या कहे ? द्वैत ही प्रतिमासित नहीं होता । 


यहां चतुर्थ गुणस्थान का प्रारम्भ होने पर श्रोर फिर जब विकल्प 
से किचित्‌ छूत्कर अखणड स्रभाव के बल से एकाग्ररूप से अतरग की 
भोर उन्मुख होता है तब ऐसे किप्ती विचार का विकल्प नहीं रहता 
कि मै आत्मा हूँ, ओर झ्ानन्द का सवेदन करता हूँ। यह केबली की 
बात नहीं है किन्तु चतुर्थ गुणस्थान के प्रारम्भ होने पर जो स्थिति 
होती है उसकी मुख्यता से यह वात है। मुनि को इस वस्तुस्थिति का 
सहज अनुभव होता है वहँ। इस उपदेश की भावश्यक्ता वहीं है | 
आचायेदेव छट्ठे गुणस्थान में आकर प्म्यकदशन के लिये शुद्धनय के 
घनुभव की बात शिष्य से कहते हैं। सम्यकृदशन ओर उठप्तके भभेद 
धनुभव का कारण भात्मा स्वय ही है। जो पह्चिचान की है सो स्वभाव फे 
लक्ष्य के बल से भ्रातरिक शक्तिरूप बल की ओर, एकाग्रतारूप अभेद अनुभव 
होनेपर निमेलदशा का उत्पाद और रागरूप अशुद्धता का नाश होता 
है। उसमें कोई शुभराग के विकल्प अथवा कोई निमित्त कारण नहीं है। 
जो भेदरूप रागमिश्रित निशय किया था सो व्यवहार का अभाव निश्चय 
स्वभाव के वल से किया है। जब उस व्यवहार का व्यय होगया सो 
उसे निमित्त कहा गया। 
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भेद प्रमेद का कारण नहीं होता, इसलिये जो शुद्धनय है सो भवगड 
प्रुदखभाव को एकरूप लक्ष्य में लेकर घवत्था के लक्ष्य को गौण करता 
है। जैसे द्वार तक भ्राने के वाद फिर द्वार को भीतर नहीं ले जाया 
जाता श्रौर मिष्ठान्ष खोते पमय तराजू, ब्रौट पेढ में नहीं डालें जाते, 
इसीप्रकार नवतत्व, नय भर प्रमाण के रागमिप्रित विचार मनशुद्धि के 
भेद है किततु उन्हे साथ में लेकर शुद्धता में नहीं पहुँचा जासकता | 


भात्मा ख॑य त्रिफालस्थायी तत्व है, उसे भूलरर श्रपने को वर्तमात 
अवस्था मान्न का मानता दे। सप्तार में जिसके :कल्लौता पुत्र होता है 
वह उसपर पूरे ग्रेम से देखता है, भ्रौर॑ वह यही भावना माता है 
कि वह चिरफ्नाल जीवित रहे तथा उसके विवाहादि के प्रेत पर तत्ें- 
म्बन्धी राग में ऐमा एकाग्र होजाता है कि अन्य सप्रत्त विचार सहज 
ही गोण होजाते हैं | मतरग में जो भविकारी नित्य स्वभाव है. उसको 
रुचि को बदलकर पर में महत्ता मानकर राग में एक्राम्न होता है भोर 
पुण्याठिक जड़ में चमतककार मानता है, किन्तु जड़ बिचारे भव है उन्हें 
चुछ्ठ खबर नहीं होती। जानने की शक्ति भाव्मा में ही है। पर में तुच्छता 
जानकर ([यक्त्व का निश्चय काके, भान्तरिक चिदानन्द विभूति पर 
दृष्टि डाले तो शाश्वत टकोत्की्य एकरूप चैतन्य भगवान की भवुभव 
नहीं होसकेगा । 

श्रनादिकाल से वर्तमान विकार पर दृष्टि स्थापित करके जीव भच्छा- 
चुंग करने में लगा हुआ है, यदि उससे प्लग होकर स्वभाव को भोर 
उंन्मुश्लं हो तो वतेमान अबस्था भोर पर-निर्मित्त तथा त्रिकाल खमाव 
को यथाबर्त्‌ ज्ञान में जाने, भौर फिर क्षणिक् विकारी दृष्टि को गोण 
करके एकरूप भुव खमाव की भर उन्मुख होने पर शुद्वनय के भनुभव 
से युक्त सम्पकदरशन प्रगठ होता हैं । वहाँ बुद्धिपृषेक का विकस छूट 
जाता है, गौण हो जाता है । इसलिये कहा है कि शुद्ध भतुभत्र में 
दिल मालूम नहीं होता । तगमिश्रित विचाररूप नयों की लक्ष्मी उदय 
को प्राप्त नहीं होती, भर्थात्‌ घत्यन्त गौण होजाती है । 
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एकबार भयकर अकाल पडा, लोग एक-एक दाने को तरसने लगे, 
तब एक महिला अपनी सुराल से खरे मोतियों की एक थैली भरकर 
अपने पिता के घर गई भर पिता से उन मोतियों के बदले में अन्न 
मांगा, विल्तु पिता ने मोतियों से अन्न का विनिमय नहीं किया, ऐसी 
स्थिति में अन्न का मूल्य बढ जाने से खरे मोतियों का मूल्य गौण हो 
गया, इसीग्रकार पूर्ण चिदानन्दस्वरूपी भ्रात्मलभाव की एकाग्रता होने 
पर नंयों के विकल्परूप लक्ष्मी की कीमत कम होगई । 


शुद्धनय के द्वारा भेद की गोणता होती है, उप्तका इृश्टान्त;-- 
भोजन के त्मय थाल में लड॒ड, शाक, पूरी इत्यादि विविध बस्तुऐे रखी 
हों तो उनमें से जिम्तकी जठराग्नि ओर पाचनशक्ति प्रबल हो. उप्तकी 
मुख्य दृष्टि गरिए-पौष्टिफ पदार्थों पर जाती है, और तब हलके पदार्थों 
का लक्ष्य गौण होजाता है। इसीग्रकार भात्मा में भननन्‍्तशक्ति का 
घखगण्ड पिड ज्ञानचन खभाव है उसे पचाने की-सहन करने की विशेष 
शक्ति जिपके श्रद्वाग॒ण में विद्यमान हैं उसकी मुख्य दृष्टि अखण्ड पम्रुव- 
स्वभाव पर जाती है । वहाँ अवस्थादृष्टि का लक्ष्य भोर नयों का विचार 
गोण हो जाता है । 

जीव अपने को समझे; बिना अनतकाल में एक-एक समय में अनन्त 
दुख पा चुका है, क्योंकि वह स्य अनन्त शक्तिशाली, भ्रोर अनन्त सुख 
स्वरूप होकर भी उल्टा जा गिरा 'है इसलिये अनन्त दुःख को भोगता 
है । किन्तु यदि खभाव को प्राप्त हो तो उससे अनन्त गुना सहज 
छुख ग्राप्त करे १ 

अपने खतंत्र स्वभाव का विरोध करके, जीव ने अनन्त भव वारण 
किये हैं | यढि उस्तका सम्पूर्ण वन सुने तो भव का त्रास हो ओर 
कहे कि परे ! झन्र भ्रोर भत्र नहीं चाहिये। ज्ञानी कहता है कि तू 
जैप्ते-तैसे मनुष्य हुआ ओर वहीँ पुण्य पैसा प्रतिष्ठा इत्यादि के प्रयोग 
में 'फ्रेम गया .। अनन्त जन्म-्मरण ,को नाश करने का यह सुयोग मिला 
है सो भी नहीं मानता । सत्य-भस्त्य का निर्यश्न नहीं कर प्राता4 कुल- 
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धर्म में जो कुछ चला जाया है उप्ती को खय करता है गौर ठसे ही 
स्वीकार करता है, इसप्रकार कोई धर्म की श्रोठ में या बाहर प्ले त्यागी 
होनाता है तो यह मान बैठता है कि ,में त्यागी हूँ, और इसप्रकार 
बाह्य में सब कुछ मानता है। इसप्रकार अनेक तरह से अपनी कल्पना 
से या शात्र के नाम पर मान लेता है, किन्तु यह नहीं मानता कि मैं 
राग का नाशक हूँ, राग मेरा सहायक नहीं है, में पर के झाश्रय से रहित 
वर्तमान में पूणीशक्ति से खतत्र परमात्मा हुँ । जैसे पहला घड़ा छल्ठा 
रख देने से उसपर जितने ही घंडे रखे जाते हैं ये सब उल्टे ही रखे 
जाते है, इसीप्रकार जहँ। पहली मान्यता विपरीत होती है वहाँ प्रारी 
मान्यताएँ विपरीत 'होती हैं । 


स्वतत्र चैतन्य की जाति ओर उसके परम शदूमुत चमत्कार की 
स्पष्ट बात करके झाचाये महाराज ने समयप्तार में केवलज्ञान का रहस्य 
उद्धाठित किया है । वर्तमान में लोगों में धर्म के नाम पर बहुत श्रतर 
हो गया है । तीथकर देव के द्वारा कथित सत्य बदल गया । काल 
बदल गया है। लोगों की योग्यता ही ऐसी है । सत्य को सममने के 
लिये तैयारी कप्त है भोर साधन भी थल्प हैं, इसलिये पक्ष का मोह सत्य 
को भसत्य मनवाता है झोर प्रसत्य को सत्य सिद्ध करने का प्रयल 
करता है | अनादिकाल से ऐसी मान्यता चली भारदही है। भविकारी 
आत्मा का धर्म राग का नाशक और निर्मलता का उत्पादक है। उसमें 
बाह्य साधन सहायक नहीं हैं। नय, प्रमाण, निक्षेप ओर नवतत्व की विकत्प- 
रूप व्यवह्मरश्नद्दा परमार्थश्रद्धा में सहायक नहीं है | नबंतक ऐसी 
इढता नहीं होती तबतक सम्यकूदशन तो हो ही नहीं सकता किन्तु 
उसके यथा आगन तक भी नहीं पहुँचा जासकता | 


यदि पहले गुरुज्ञान से यथार्थता को विरोधरह्वित समझ के मार्ग 
से जाने तो झात्मा में एकाम्र,झनुभव हो । पहँ बुद्धिप्राह्य रागमिश्रित 
विकल्प छूट जाते हैं | सूहम घव्यक्त विकल्प का ध्यान नहीं रहता । 
परम प्लानन्द का अनुभव होता है | जैसा सिद्ध परमात्मा को भानंद 
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होता है उप्तीप्रकारा का आशिक आनद सम्यकूदृष्टि के प्रत्यक्ष होता 
है। जैसे अधा आदमी मिश्री को अपनी आँखों से नहीं देखता किन्तु 
उसे खाद तो वैसा ही आता है जैसा कि किसी भी दृष्टिधान बडे से 
बड़े ज्ञानी को भ्राता है । इसीग्रकार यहाँ अपूर्ण ज्ञान में श्रात्मा को 
परोक्षज्ञान से परिपूर्ण स्वीकार किया है, किन्तु उसे अनुभव प्रत्यक्ष है 
और इसलिये वह खाद भी प्रत्यक्ष लेता है। 


किसी निमित्त के आश्रय के बिना-विकल्प के विना स्वभाव के लक्ष्य 
के बल से, अतरग में पूणे शक्तिरूप में एकाग्र लक्ष्य से उन्मुख होने 
पर अपूर्व अनुभवयुक्त सम्पकत्व प्रगट होता है । उसमें शुभराग कारण 
नहीं है । श्रद्धा से पूर्व शुभराग होता है, बाढ में भी होता है । व्यव- 
हारज्ञान के विना “परमार्थज्ञान नहीं होता, उप्तके बिना प्रम्यकृव भ्रोर 
चारित्र प्राप्त नहीं होता किन्तु उप्तते गुझ-लाभ या सहायता नहीं 
मिलती । द्रव्य में पूर्ण शक्ति है, उसके लक्ष्य से निर्मल पर्याय की उत्पत्ति 
ओर झशुद्धता का अशिक त्याग होजाता है। उत्तका कारण द्रब्य 
स्त्रय ही है । उस परमार को यथाथे तत्वज्ञान से पहिचानकर, उस 
परमार्थ का बल मिलने पर, वरतु का बहुमान करके एकरूप स्वभाव 
की श्रद्मा के इतर बल से स्थित हुआ कि फिर यह नहीं दिखाई 
देता कि नय निक्षेप के विकल्प कही उड्गये ? आाचायेदेव कहते है कि 
इससे झधिक क्या कहें ? द्विव्व क्या है इसका भी ध्यान नहीं रहता। 
अपूर्य ज्ञान मे एक ही साथ दोनों ओर लक्ष्य नहीं होता, और एक वस्तु 
का विचार करने में असल्यात समय लगजाते हैं; उत्तके बाद ही दूसरे 
स्थान पर लक्ष्य बदलता दै | 


ऐसा सुनकर कोई माने कि इृप्तप्रकार ध्यान में बैठकर स्थिर होजाये, 
क्ल्तु हे भाई ! हठ से ध्यान नहीं होता । उसप्रकार की पात्रता ओर 
सतूप्तमागम से उसके लिये अम्यास्त करना चाहिये। में पर का कुछ 
कर सकता हूँ और पर मेरा कर सकता है, यह सारी मान्यता छोडकर 
निजस्व॒भाव पर आना होगा | निज की दरकार से, अपूर्त तैयारी से 
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केवल अपने परमा4 के लिये रात-दिन लंगे रहने के बिना उप्के द्वार ' 


नहीं खुलते | रुपया-पैसा, प्रतिष्ठा भर महल इत्यादि को प्राप्ति होए 
तो उससे झ्रात्मा को क्या लाभ द्वै? पर के अमितान का शोव ते 
हआा है जिससे खमाव की दृठता का लोप होता जारहा है। भर 
स्वभाव पर-सम्बन्ध से रहित स्वाश्रित है, पर के कल भोवतृः 
रहित खतत्र है, उमफ़ा झनादर कर रहा है। जिसे बहुत से छोग 
कहते हों वह अच्छा ही हो ऐसा नियम नहीं है। बाध्नमवृत्त 
देह की क्रिया मात्मा के प्राधीन नहीं हे, किन्तु भीतर कम वे 
ताधीन करने पर शुभभाव मह्दित झात्मा के सच्चे ज्ञान के र 
विचार किया जाये तो वह भी रागरुप होने से प्रभूताये वह- 
श्रद्धा के अनुभव में उसका अश्रमाव होता है, ह्मलिये वह 
साथ स्थायी न होने से श्रसत्याथ है। यदि वह प्रह्ययक् 
फिर बाह्य में कौनसा साधन सहायक होगा? 

तेरी महिमा सर्वज्ञ की वाणी द्वारा भी परिपूर्णतया 
सकती, किन्तु दह तो मात्र ज्ञान में ही झासकती 'है 
पहिचान होते ही विश्व की अनत प्रतिकूलताओं को नह 
इन्द्रपद जैसे अनुकूल पुण्य को घड़े हुए तृण के सम 
जो चैतन्य मगवान की महत्ता और इढता को स्तथ 
से नहीं समक्रता उसे कोई बलात नहीं मनवा सकत 

कोई कहता है कि आपकी वात सच है, किए 
लम्बन तो प्ावश्यफ है ही * पुण्य आदि के झा- 
पल सकता है * इसप्रकार परमुखापेज्ञी बना रह 
वतन्य भगवान की हीनता है-उसका अपमान + 
होता है वह पोनेप्तोलह '्याने चुकाने में भी ल 
'है। इसीप्रकार तू प्रभु है, तेरी पूण केवलज्ञाना 
खाघीन है, त्‌ उसे हीन कहे परमुखापेक्षी 
विकार की सहायता भावश्यक् है तो यह त- 


्फ 
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में खतत्र हैँ, अपनेपन से हूँ, पररूप से-विफाररूप से नहीं हूँ पर 
के कर्तारूप नहीं हूँ; इसप्रकार यदि यथार्थ मार्ग को समके तो उसका 
पल सम्पकद्न प्राप्त करने में अ्रधिक्त समय नहीं लगेगा | सतूसमागम से , 
सुनकर जिस जीव की समझ में एक भी न्याय श्रविरोधरूप से श्राजाये 
उसे तत्काल्न ही स्वभाव के बल से अनुभवस्नहित निश्चय अ्रद्धारूप 
फल ग्राप्त होता है। स्वभाव में स्थिर द्वोने पर नवतत्व इत्यादि का कोई 
भी विकल्प अनुभव में नहीं श्राता ओर भेद अत्यत गोण होजाता है। 
यदि एकदम समझ में न आये तो ्रेमपू्रेक_ इसे स्वीकार करके कि 
संत्य तो यही है उसके अविरोधी निर्णय के लिये प्रयास करना चाहिये। 
इसमें किसी पूवे के ग्रारब्य से अथंत्रा किसी सयोग से काम नहीं होता । 
यह बात मिथ्या है कि यदि भाग्य में लिखा होगा तो सर्दूबुद्धि सूकेगी । 
वाह्मतयोग तो उसके कारण से मिलते हैं, वह वतेमान पुरुषाथे का 
कार्य नहीं है। स्वभाव में अपना सव कुछ कर सके सो यह झपने वर्तमान 
पुरुषार्थ का कार्य है। 


शुद्ध अखण्ड गुण को मुख्य करके सामान्य एकाकार खमाव के वल 
से एक्राग्र होनेपर भेदरूप अवस्था और उप्तका लक्ष्य भत्यत गोण होजाता 
है। कह प्रामान्य गुण में लीनतारूप भमेद शाति का भ्रतुभव होता 
है। लीनता का काल अन्तमुहूर्त मात्र है। 


सम्पकूदशीन स्वभाव से प्रगट होता है। वह किसी घेरे की वस्तु 
नहीं हैं, वह किसी की कृपा से न तो मिल सकता है ओर न शाप से 
दूर होपकता है। स्वय जिप्त स्वरूप है वैत्ता ही अपने को यथार्थतया 
मानकर अपने विश्वात को एकाकाररूप से मनन करे तो रागरहित श्रद्धा 
आत्मा के द्वारा प्रगठ होती है, उसमें बाहर का कोई कारण नहीं होता । 

भावाय:--भेंद को-रागमिश्रित विचार को अत्यत गोण करके कहा 
है कि प्रमाण, नयादि भेद की तो वात ही क्‍या, शुद्ध झ्नुभव होने पर 
द्वैत ही प्रतिभाम्नित नहीं होता, मात्र विकल्पहित, एकाकार चिद्ानदन 
स्तर ही दिखाई देता है। 
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केवल अपने परमाव के लिये रात-दिन लगे रहने के बिना पड़े द्वार 
नहीं खुलते | रुपया-पेसा, प्रतिष्ठा और महल उत्पादि की प्रामि होर्ग 
तो उससे भागा का जया लाभ है ? पर के शमितान का शोय चढ़ा 
टआ हूं जिससे खनात्र को इतता का लोप होता जार है। मजा 
खभावर पर-सम्बन्ध में रहित स्याध्नित है, पर के का भोकतृत मे 
रहित ख्तत्र है, उसका खनादर कर रहा है। जिसे बहुत से छांग भगद्दा 
कहते ही वह अच्छा ही ऐ ऐसा निम्रम नहीं है। बाशन्वृत्ति भर 
देह की किया भात्मा के प्राधीन नहीं है, किलतु भीतर क्रम के निर्मि- 
ताथीन करने पर शुभभात्र महित झ्रात्मा के मन्चे शान के उपाय का 
प्रिचार क्रिया जाये तो बह भी रागरप होने से प्रभताय वाद्य गया है। 
श्रद्धा के अनुभव में उमऊा अभात् होता है, हमलिये बह आला के 
साथ स्थायी न होने से प्रमयागे है। यदि बह पहायक नहीं है तो 
फिर बाह्य में कौनमा साधन सहायक होगा 

तेरी महिमा सर्यज्ञ की वाणी द्वारा भी परिपूर्गतया नहीं कही था 
सकती, किल्तु दह तो मात्र ज्ञान में ही झासउती 'है। खभाव को 
पहिचान होते ही विः्व की अनत प्रतिकूलताओं को महीं मिनता, भोर 
इन्द्रपद जैसे घतुऊूल पुण्य को सड़े हुए ठूण के समान मानता है। 
जो चेतन्य मगबान की महत्ता श्रोर दृढता को सथथ प्रपनी ही उम्रग 
से नहीं समकता उसे कोई वलात नहीं मनया समता । 

कोई कहता है कि आपकी बात सच है, किन्तु पर का उुंद्ध भें: 
लम्बन तो प्रावश्यफ है ही * पुण्य भादि के प्राश्रय के बिना कैसे 
चल सकता है? इसग्रकार परमुखापेज्ञी बना रहना चाहता है, मई 
ज्वत्तन्य भेंगवान की हीनता है-उमका अपमान है! जो भला साहूकार 
होता है वह पौनेप्तोलह भाने चुकाने में भी लगा का घबुभव कहता 
'है। इसीप्रकार तू प्रभु है, तेरी पूण केवलज्ञानाद की शक्ति प्रतिष्मय 
स्वाधीन है, व्‌ उसे हीन कहे परमुखापेज्ञी माने, भौर यह वढ्ढे कि 
विकार की सहायता भाषश्यक है तो यह तुके झोभा नहीं देता। 
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से स्वतत्र हैँ, अपनेपन से हूँ, पररूप से-विकाररूप से नहीं हूँ पर 
के कर्तारूप नहीं हूँ, इसप्रकार यदि यथार्थ मागे को समके तो ठत्तका 
फल्ष सम्पकूदर्शन प्राप्त करने में श्रधिक समय नहीं लगेगा । सतूसमागम से 
घुनकर जिस जीव की समझ में एक भी न्याय भ्रविरोधरूप से आजाये 
उसे तत्काल ही स्वभाव के बल से अनुभवसहित निश्चय श्रद्धारूप 
फल प्राप्त होता है। ख्माव में स्थिर होने पर नवतत्व इत्यादि का कोई 
भी विकह्प अनुभव में नहीं गाता श्रौर भेद अत्यत गौण होजाता है। 
यदि एकदम समझ में न भाये तो प्रेमपूर्चक्कत इसे स्वीकार करके कि 
' सत्य तो यही है उसके अविरोधी निगय के लिये ग्रयात्त करना चाहिये। 
इसमें किसी पूर्व के ग्रारब्द से अथवा किसी सयोग से काम नहीं होता । 
यह बात मिध्या है कि यदि भाग्य में लिखा होगा तो सबूबुद्धि सूमेगी । 
बाह्मतयोग तो उसके कारण से मिलते हैं, वह वर्तमान पुरुषाथ का 
कार्य नहीं है। ख्॒भाव में अपना सब्र कुछ कर सके सो यह अपमे वतेमान 
पुरुषाथे का कार्य है। 


शुद्द अखण्ड गुण को मुख्य करके सामान्य एकाकार खभाव के बल 
से एक्राग्न होनेपर भेदरूप अवस्था ओर उसका लक्ष्य अत्यत गौण होजाता 
है। कहाँ प्रामान्य गुण में लीनतारूप अ्भेद शाति का अनुभव होता 
है। लीनता का काल भन्तमुह॒ते मात्र 


सम्यकूदशन स्वभाव से ग्रगट होता है। वह किसी घेरे की वस्तु 
नहीं है, वह किसी की कृपा से न तो मिल सकता है और न शाप से 
दूर होसकता है। स्वय जितत रंवरूप है वैसा ही अपने को यथार्थतया 
मानकर अपने विश्वाप्र को एकाकाररूप से मनन करे तो रागरहित श्रद्धा 
शात्मा के द्वारा प्रगठ होती है, उसमें बाहर का कोई कारण नहीं होता । 

भावाय:--भेद को-रागमिश्रित विचार को अत्यत गोण करके कहा 
है कि प्रमाण, नयादि भेद की तो बात ही क्या, शुद्ध अनुभव होने पर 
द्वैत ही प्रतिभासित नहीं होता, मात्र विकल्ररहित, एकाकार चिदानदल 
स्रय ही दिखाई देता है। 
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यहा ,विज्ञानाईतवादी तथा वेदान्ती कहते हैं कि च्नन्त में तो 
परमायेरूप प्रद्देत का ही झतुभप हम, दि की श्रान्ति का प्रमाव 
: हुमा। यही हमारा मत है, ब्रापने इसमें विशेष क्या कहा ! 

समाधान --प्रापके मत में पर्ववा अभेदरूप एक वस्तु मानी जाती 
है | यदि सर्ववा अत माना जाये तो वाद्य वस्तु का प्माव ही हो 
जाये, और ऐमा पमादव तो प्रयक्ष विरुद्ध है। हमारे (ब्ञानियों के )मत 
में भविरोधीदष्टि से कथन है कि घनस्त भात्मा त्रिकाल मिन्न हैं प्रोर 
जड-पदार्य भिन्न है। उप्तका भेदज्ञान करके, स्रमाव का निणय करके, 
उममे एकाग्रता द्वोने पर विकल्प टूठ जाता है, उस्त अपेक्षा से शुद्ध भनुभव 
में दूत ज्ञात नहीं होता-ऐपा कहा है। यदि बाह्य वस्तु का श्रौर मपनी 
वर्तमान भ्वस्था का लोप किया जाये तो जानने वाला मिथ्या सिद्ध हो 
और शुन्पबाद का प्रसंग प्राजाये । हि 

यदि एक ही तत्व हो तो एक में भूल क्या ? दुख क्या * और 
दुख को दूर करने का उपाय भी क्यों किया जाये * विश्व में भनन्त 
वस्तुएँ स्वतन्न भर भनादि-अनत हैं. | दवेत नहीं है यह कहने का ताह्य 
यह है कि प्पने स्वरूप में पर नहीं है । यदि सब एक हों तो कोई 
यह नहीं मान सकता कि में अलग हैँ | जो तुझसे लग है उन्हें यदि 
शुन्यरूप कहे तो थे सत्र शून्य होंगे, उनकी वाणी शून्य होगी और तत्त- 
स्वन्धी जो विचार जीव करता है वे भी शुन्य होंगे तया तेरी एकाग्रता भी 
शून्य होगी, इमग्रकार 'प्तत्रे शून्य! प्िद्ध हो जायेगा, इपलिये यह मान्यता 
मिथ्या है । हम तो अपेक्षाइष्टि से कहते हैं कि प्रत्येक भातमा भ्रपनी 
भपेज्ञा से प्तत्‌ है ओर पर की पझ्पेज्ञा से त्रिकाल भअप्तत्‌ है। पर 
अपनेरूप नहीं है भर सूथ पररूप नहीं है इसलिये पर भपना कुर्खे 
कर पकता है या स्रथ पर का वुछ कर स्रक्ता है ऐसा मानना मो 
बहुत बड़ी भूल है । 

ध्रद्य प्त्म जगत्‌ मिथ्या' इसका घर्थ यह है कि प्रत्येक वत्तु खतत्र 
सत्‌ है, किल्तु उप्तकी शवस्था (पर्याय) अ्तिक्षण बदलती रहती है। वह 
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मानता है, वह असत्य का ही सेवन करता है | यदि पहछा घडा 
उल्टा रख दिया जाता है तो फिर उप्तके बाद उसपर रखे जाने वाले 
सभी घड़े उलट ही रखे जाते है, इसीप्रकार जिसकी प्रथम श्रद्धा ही 
उल्टी होती है उप्तका ज्ञान श्रोर चारित्र दोनों उल्टे होते है | 


जब्रतक जीव स्वतत्र ल्माव को नहीं प्ममता तब्रतक उसे यह 
सब फठिन मालूम होगा । झन्नानता कहीं कोई बचाव नहीं है | शरीर 
ओर इन्ह्रियों की पहायता से मेने इतने कार्य किये है, यों अनेकप्रझार 
से पर का करत मानका जियने रागमिप्रित मात्र को घअपना 
माना है, उसने पपने स्वभाव को ही दोषरूप माना है। गुणरूप 
स्माव में से ढोष नहीं भाता किन्तु ठोष में से दोष आता है। 
पराश्रय की श्रद्धा को छोडफर स्पतत्र ख्भाव को जानने के बाद बे 
मान प्रव्स्था में पुरुपाथ की अशक्ति के कारण पराश्रय में झटफ जाता 
है, उसे ज्ञानी जानता है, सिल्तु उपमें वह परमार्थ से पर का स्वामितर 
या कंप्रेश नहीं मानता, वह अवस्था के भेदरूप व्यवहार को परमाव- 
दृष्टि म॑ स्वीकार नहीं करता फिल्तु दृष्टि के बल से उमपका निषेध 
करता है । 

मात्र ख्माव का ही आश्रय ले तो पर का चुछ करत नहीं 
आता । कोई जीव अपनी चेत्तन्य अरूपी पत्ता को छाडकर पर में कुद्ध 
करने को समर्थ नहीं है । मात्र पु्यन्याप के भाव अपने में (पलक 
से) कर सकता है, किल्तु पर में छुछ भा करने के लिये श्रज्ञानी या 
ज्ञानी कोई प्मर्थ नहीं है । इसप्रकार अपना प्ररागीपन, श्रसगता ओर 
पर में अकतृत्म जानकर खाश्रय वरके खलदय मे स्थितता का चल 
लगाये तो पुरुषाथ के झनुप्तार स्यय ही राग का नाश और शुद्धता की 
प्राप्ति चर प्रकृता है । 

भावायः--यहें। आत्मा की पअनुभूतिरूप स्ाश्नय एकाग्रता को द्वी- 
शांत ज्ञान की अनुभूति कहा गया दे । झत्नानीवन ब्लेगों में ही 
इच्धियों से होने वाले ज्ञान के विषयों में हां लुब्ध ह्डे हैं । 
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प्रमस्त पऱेयों ते मिन्न, ज्ञायक खरूप का ही खाद लेता है, वह 
ज्ेय में नहीं अठफता । 


घज्ञानी को सत-पअत्तत्य के भेद की खबर नयों होती, वह क्षेप 
को और ज्ञान को एक मान लेता है | यदि वह कमी यथा सता 
में भाया हो तभी तो वह घमम को बुछ जान प्केगा ? कोट-कचहरी 
में भी अजान व्यक्ति को जाते हुए डर लगता है, किन्तु प्दा परिचितों 
को कोई भय नहीं मातम होता । इमीग्रकार जिसने कमी तल को बात 
ही नहीं सुनी, कभी परिचय प्राप्त नहीं किया उसे यह सत्र कठिन 
मालूम होता है, किन्तु भाई ! यह तो ऐसी खतम्नता की बात है कि 
जिपसे जन्म-मरण के धनम्त दु,ख दूर हं,सकते है | पर को शपना 
बनाना मैँहगा होता है-अशक््य है, विन्‍्तु में पर से भिन्न हूँ, भ्विकारी 
हूँ, इसप्रकार खमाव की श्रद्धा करना पत्ता है, एरल है भोर सदा 
शक्य है । 


चाहे जैसा घोर अधकार हो झिल्तु उसे दूर करने का एकमात्र 
उपाय प्रकाश ही है। भनन्‍य किस्तीप्रकार से-मूसल से या सूपड़ा 
ध्यादि से भनन्‍्धकार दूर नहीं ह्ोपकता। एक दियासलाई की 
चिनाएी में तारे कमरे का भन्धकार दूर करने की शक्ति है, यदि 
पहले ऐसी श्रद्धा करे तो दियातलाई को जलाकर भ्रन्धकार का नाश 
ओर प्रकाश की उत्पत्ति कर सकता है, इसीप्रकार भनादिकालीन भ्रज्ञान- 
रूपी भ्न्धकार को दूर काने के लिये अतरग छमभाव में जो पूरे ज्ञान 
भरा हुग्ना है उसकी श्रद्धा करो । तेरा ज्ञानगुण ख़तन्र है, वह पर- 
रूप नहीं है, उसमें कोई आपत्ति नहीं है। पर के आझाश्रय से विक्राप् 
को प्राप्त नहीं होता, ऐसी पहले श्रद्धा कर । यदि पहले से ही ऐसी 
श्र करे कि यह एक छोटी सी दियासलाई इतने वडे घोर भन्धकार्‌ 
को केसे दूर कर पकेगी ! यदि कुदाली, फ़ावडा इत्यादि साधन प्राय 
में लाते तो ढीझ़ होता * यदि ऐसी श्रद्धा करली जाये तो वह कहती 
भी दियापलाई को नहीं जलायेगा, भोर अधकार का नाश नहीं होगा। 
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पृथक नहीं है । इसप्रफार गुण-गुणी की पपिन्तता लक्ष्य में श्रानेपर 
मे निग्य अमेद ज्ञानस्वरूप पूर्ण गुणों से भरा हुथा ओर सब पर- 
द्रब्यों से भिन्न, भपने गुणों मे श्लौर गुणों की मर्ब पर्यायों में एकरूप 
_निःचल हूँ, भोर पर निमित्ताघीनता से उत्पन्न होने बाले रागादिक 
भावों से भिन्न अपना निर्मेल खरूप-उसका एक्ाकार घलुमव घर्थते 
खाप्नमित ततत ज्ञानस्वभात्र का भनुमव (एकाग्रता ) भात्मा का ही 
धनुझब है । और ज्ञानसखभाव का अनुभव अ्रशत निर्मल भावश्रुतज्ञान- 
रूप जिनशाप्तन का निश्चय अनुभव है। 

शुद्धनय के द्वारा दृष्टि में राग का तिषेध करके स्वभाव फर दृष्टि 
करनेपर उसमें परसयोग का या रागादिक पराश्रय का अनुभव नहीं 
होता, किन्तु त्रिकाल के मर्वज्ञ देवों के द्वारा कथित शोर स्रथ अनुभूत 
शुद्रात्रा का अनुभव है । निश्चयनय से-शुद्धदष्टि से उसमे किसीप्रकार 
का भेद नहीं है। जिधने ऐमा जाना उसने अपने खरूप को जानलिया । 

जिसे अपना हित करना है उसे प्रथम हितस्वरूप अपने स्वभाव 
की श्रद्धा कनी होगी ! मैं नित्य गुगरूप हूँ, भवगुण (राग-द्वेष की 
वृत्ति ) मेरा स्वरूप नहीं है किन्तु में उत्ता नाशक स्वमावरूप हूँ, 
भेसा हूँ, ऐसे स्वभाव के बल से सर्व शुभाशुभ विक्रारीभात्रों का नाश 
करके, निमल स्वभाव प्रगट किया जासकता है | 

धरम का अथे क्या है ? सो बतलाते हैः-- 

(१) कर्म के निमित्ताधीन होने से (राग-द्वेष में युक्त होने से ) 
बघनभाव की जो बृत्ति होती है सो मेरा स्वरूप नहीं है | ऐसे स्रभाव 
के बल से जो पराश्रय मे गिरने से बचाकर धारण करले सो पर्म है। 

(२) में पराश्नित नहीं हूँ, तिरावलम्बी, भविकारी अत्तग ज्ञानानद 
से पूर्ण हूँ, ऐसे नित्यस्वमाव के वल से झपने ज्ञान, श्रद्धान भौर 
चारित्ररूप निरनल्लभावों को धारण कर रखना सो घमे है । 

निमल श्रद्धान ज्ञान और चारित्र की एक्तारूप घर्म प्रात्मा में 
त्रिकाल खुतत्रता से भरा हुशा है, उसे न माज़े क़िन्तु - यह माने कि 
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विकारभाव करने से होती है, वह स्वभाव में नहीं है | विकार से 
पदा भिन्न और श्रपने निरमेल शुगा-पर्याय से त्रिकाल अमिन्त सदा 
जागृतरूप से मे नित्य, निजाकार में चैतन्य के परिगागन से भरा हुश्मा 
हूँ, भोर विकार का नाशक हैं-ऐमा ज्ञानी जानते हैं । स्वाभ्रयदृष्टि 
में विकार है ही नहीं । 

जंसे नमक का स्वभाव प्रगठरूप से मतत खोर्पन को ही बताता 
है, इसीप्रकार चतन्य का निरावलम्ब्री खभ्ाव प्रगटरूप से सतत निरुपा- 
घिऊ ज्ञावृत्र को ही बताता है | वह पुग्य-्पाप में रुकना या. परा- 
प्रयतता को नहीं बतलाता, क्योंक्रि स्वभाव में पराश्नितता है ही नहीं । 


इमप्रकार धर्मी जीव की भावना है, उसमे अपर का नाश करने- 
बाली निर्मल श्रद्धा, ज्ञान ओर स्वरूप की ग्मणता बढ़ाने की भावना 
है, उसमें भूमिक्ानुमार प्नन्‍त-पुरुषार्थ आजाता है । 


यदि कोई कहे कि-श्रद्धा ज्ञान करके स्थिर होने में पौर मात्र- 
उपकी बाते करने से क्‍या धर्म हो जाता है ? तो ऐसा कहने वाले 
की पन्च तल का-स्वचोन स्वभाव का भनादर हे | उसे यह खबरे 
नहीं है कि स्वमात्र मे ही धर्म भंग हुआ है, हपलिये बह यह मानता 
है कि कुछ बाहर करना चाहिये । वह अमत्य का पश्ादर थोर पत्य का 
विरोध है । यथार्थ स्वरूप उसके ज्ञान में नहीं जम पाया है इसलिये 
घह ऐसा कहकर सत्त्‌ू का प्रनादर करता है कि-'मलत्रा ऐसा कहीं हो- 
सकता है ? एम जो कुद्ध मानते हैँ सो तो कुठ नहीं और पवकुस 
भीतर ही भरा हुआ है, यह ते केवल बातूनी की बातें मालूम होती 
मं ए ज़ोबाहय क्रिया से अतरग परिणाम का निःचय करता है टसे 
व्ययहार से शुभाभाव की भी खबर नहीं है । 

न्ञानी शुद्धट॒ुए के खाभधित बल मे. निरता परमिमित के भेद 


से रह्रित वेकन लाधीन ज्ानामखस्प का ही सगलम्बन घर्ता है- 
भ्र्यात्‌ पुए+-पाप की. क्रियास्प गिक्रार में रहित, देदांदि तथा दशागादि 
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है, यही बन्धन है | कोई पर से बंधा हुआ नहीं है किन्तु अपनी विप- 
रीत दृष्टि से ही बचा हुग्रा है, उमर दृष्टि के बदलते ही मुक्त हो 
जाता है | 


त्रिफाल में भी जीव्र का कोई शत्रु या मित्र नहीं है। कोई उपका 
सुधारने या ब्रिगाड़ने बाढा नहीं है | वह विपरीत मान्यता से पराघी 
नता के भेद कर रह था, ओर एक्राकार न्ञान-शांतिस्वरूप स्वाधीनता 
का नाश करता था, उस्त श्राकुल्लता का पूणे निराकुल खमाव की श्रद्धा 
के बल से नाश करके ज्ञानखभाव के श्राश्रय से ही चतन्यभगवान 
जोभा को प्राप्त होते है, और वह स्वाधीन एकलखभाव में मिल्ल 
जाने वाली निर्मल पर्याय भी निराकुल्तारूप शोभा को प्राप्त होती है। 

जगत की मोह ममता के लिये लोग कितने रुकते हैं घर कुठुम्ब 
प्रतिष्ठा इत्यादि को यथावत्‌ बनाये रखने का महान भार धारण करके, 
मानों मुकसे हो कुठुम्ब इत्यादि भलीमाति चल रहे हैं, इसप्रकार पर 
का कारय करने के मिथ्यामिमान से केबल भाकुलता का ही वेदन 
करता दे । कोई ज्ञानी या श्रज्ञानी पर का कुछ नहीं कर सकता 
तथा पर का उपशोग नहीं कर सकता । चज्ञानों मात्र मूहसाव से 
मानता है, उप्त मान्यता को कोई दूसरा नहीं राक् सकता । चाहे जो 
कुछ मानने के लिये सब्र ख्तत्न हे | भज्ञानी मात्र अपने मोह का ही 
सज्ञानदशा में कर्ता है, और उप्ते फलखरूप चोरासी के जन्म-गरण 

परिश्रमण करना तथा महादारुण श्राकुलता का भोगना ही उमके 
लिये हैं । वर्तमान में स्वाधीनता से निव्वत्ति लेकर सतसमागम से 
सत्य का श्रवणश-मनन करे तो उप्तके फ़लखरूप उच्चपुण्य का बन्घ 
होता है, ओर जो पतृस्वरूप को मे तो उसके लाभ की तो बात 
ही क्या है | सपार के घूरे का कूड्ा-कचरा उठाने की मजदूरी करके 
उसके फलसरूप दू ख ही भोगना हाता है, इससे, ता सत्य को स्त्री- 
कार करके, उप्तका घ्ादर करके, उम्के सममने में लग जाना हीं 
संबोत्तम है । 


१५० | समयसार प्रवचन दूसरा भाग 


(१) क्रय से --सख्या में जीवड़व्य की श्रपेज्ञा परमाणु द्रव्य ग्रतता- 
नत है | उनमें अनन्त पिडरूप से मिलना, प्रथकू होना, गति होना 
इत्यादि अनन्तप्रफार की विचित्र शक्तियों अपने स्वभाव से अनन्त हैं, 
वे किसी की प्रेरणा से नहीं है । 


(२) क्षेत्र से --भाकाश अपने श्रपार विस्तार से अनन्त प्रदेशी है, 
उसका अबगाहन गुण भी अनत है । एक प्रदेश में अ्रनत वस्तु का 
समावेश होने दे ऐसा उसका खमाव है। लोकाकाश के प्रत्येक प्रदेश में 
अनन्त द्वव्यों को अवगाहना देने का स्वभाव है । ' 

(३) काल से---असझ्यात कालाशु अन्य पैवों द्रब्यों के परिण- 
मन में ग्रतिस्ममय उदास्तीनरूप से सहकारी हैं । 

(9) भाव से -ज्ञाता भात्मा प्रत्येक गुण से झननन्‍त शक्तिरूप 
है । उसमें मुख्य ज्ञानगुण से देखें तो एक-एक प्रमय में तीनकाल 
और तीनलोक की श्रनन्तता को एक साथ जानता है क्योंकि जानने 
का स्वभाव नित्य है । किसी में अठकनेरूप भ्थत्रा न जाननेरूप सभाव 
नहीं होता । केबलज्ञान की प्रत्येक प्मय की एक धवस्था में लोकालोक 
को जाने और यदि पननन्‍्त लोकालोक हों तो मी जाने ऐसी पनन्त 
गम्भीर ज्ञायक शक्ति प्रत्येक जीव में है | 


लोकाकाशप्रमाण  भ्रखण्ड अरूपी घर्मास्तिकाय द्वव्य एक है, वह 
जीव-पुदूगल की गति में उदासीनरूप से सहकारी है । उस घनन्त की 
गतिरूप द्वोने दे ऐसा उप्तका भननन्‍्त स्॒भाव है ! 

लोकाकाशप्रमाण झ्खण्ड रूपी भ्रधर्मास्तिकाय द्रव्य एक है । 
उसमें जीव-पुदूगल की स्थिति में उठासीनरूप से सह्दायक होने का 
प्रनन्‍्त गुण है । 

ज्ञान की महिमा तो देखो ! वर्तमान रागमिश्रित दशा में इद्धिया- 
धीन होने पर मी छ्ाणमभर में अपार-अनन्त का विचार ज्ञान में मो 
लेता है, तब पर्व राग-द्वेष और भावरण से रहित शुद्ध पूर्ण केवलश्ा्नः 
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दशा में एक-एक समय की प्रत्येक अवस्था में तीनकाल और तीन- 
लोक के सर्व पदार्थेप्तमूह को प्रवप्रकार से एक ही साथ जानने की 
अपार प्रगठ शक्ति क्यों न होगी ? अन्य होगी। इप्तमें सम्यक्दष्टि ज्ञानी 
को शका नहीं होती । सबेज्ञ वीतराग परमात्मा को भल्नीमाति मानने बाला 
स्वय॑ शक्तिरृप से उतना बडा हो तभी वह पूर्ण को पहिंचान सकेगा । 
आपूर ज्ञान में भी ज्ञान का ज्ञातृत्र व्यवस्थामय है । प्रत्येक जड़- 
पुद्गल परमाणु में खतत्ररूप से भ्रनत वीये-शक्ति विधमान है, उप्तकी 
अवस्था की व्यवस्था का कर्ता वह पुदूगल है। कोई ईश्वर कर्ता नहीं है, 
इस बात को ज्ञानी जान लेता है । 


जगत में देहादि के मयोग-बियोंग तथा उसकी भम्पूर्ण अवस्था 
और उप्रके स्पशी, रस, गेघ एवं वर्ण गुण की अवस्था का अनन्त गुणित 
हीनाधिकरूप से बदलना इत्यादि जड की रचना उस प्रत्येक पुदूगल- 
द्रव्य की खतत्र उपादान की शक्ति के आधार से होती है। वह पुदूगल- 
परावतेन चक्र प्रत्येक परमाणु स्वतत्रतथा, प्ररण के बिना, अपने कारण 
से ओर अपने ही झ्राधार से करता है । देह्ाठिक से परढन्य की 
सयोग-वियोगरूप अवस्था की व्यवस्था उसके कारण से जैसी होने योग्य 
है वेसी ही होती है । ज्ञानी जानता है कि उसके कारण किमी को 
हानि लाभ नहीं होता । जो यह जानता है कि पर से मेरा कोई सम्व- 
नध नहीं है उसे निज में ही देखना शेष रहता है। उसमें अनन्त 
अनुकूल पुरुषार्थ होता है । परव॒स्तु की अपने में नात्ति है इसलिये 
देहादिक परवस्तु को प्रेरणा करना अथत्रा अंगुली का हिलाना भी श्ात्मा 
के भाधीन नहीं है । देहादि का तथा पर आत्मा का कोई काम कोई 
दूपरा आत्मा किस्ती अपेक्षा से नहीं कर प्कता। प्रस्तुत जीव निमित्त 
पर अपने भावानुप्तार आरोप करता हैं | जब प्रस्तुत जीव ममकता है 
तब कहा जाता है कि इसने मुझे समकाया है, और जब नहीं समझता 
तो निमित्त नहीं कहलाता । इसलिये निमित्त से किसी का कार्य नहीं 
होता । झाव्मा तो सदा अरूपी ज्ञाताखरूप है । ज्यवहवर से देहादिक 
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छुबर का उपाय भी प्रगठ नहीं होता | शुभ या भशुभ जो भात्र होते 
हैं वह सब्र पराश्नय से होनेबाला विक्ार भाव है, श्रधर्मभाव है, बन्धन- 
भात्र है । वह खाश्रय स्वभाव में कोई सहायता नहीं करता । इस्रप्रकार 
यदि स्वाश्रय्खमाव को माने तो उसके लिये उपाय करे | पराश्रयरूप 
अत्रत्या का लक्ष्य छोड़कर, मन के योग से शिंचितू पृथक होकर निज में 
लक्ष्य क्रिया क्लि फिर उत्ते दृष्टि में मप्तार है ही नहीं । 


यहँ। तो एक ही बात है-या तो सार परिम्रमण या पिश्चदशा | 
दोनों विपक्ष है, एक प्ताथ दोनों नहीं होसकते । 


प्रत्येक श्रात्मा स्तेत्र है | खतत्र वस्तु को कोई पर-मन, बचन, काय, 
की क्रिया, देव, गुरु, शाख्र, बाह्य अनुकूलता या प्रतिकूलता-लाभ या हानि 
किचितपात्र सी नहीं कर सकता | उनके श्राश्रय से लाभ नहीं क्रिम्तु 
चंधन है । इसलिये पराश्रय का त्याग करके स्वाभ्यसवमाव को लक्ष्य में 
लेना ही प्रथम श्रद्धा का विषय है | 


एक सूदण रजकण भी झपनी पनन्‍्त शक्तियों से परपूण भखंगड 
वत्तु है, भोर भपने भ्राधार से झुत्रूप स्थिर होकर प्रतिसमय खतत्र 
अत्रस्था को बदलता रहता है | वह दूसरे चाहे जितने रजवणों के 
पिंड के साथ रहे फिर भी उप्के गुण (स्पश सम बे गंध हइत्पादे) 
पर से मिन्न ही हैं, उसका किन्‍्हीं दूसरे रजझणों के साथ परमार्थ स 
कोई सम्जन्ध नहीं है । 


प्रतन्‍्तक़ाल से बाह्य वृत्तिरूप भज्ञान का प्रवाह पर की भोर जहा 
है-पराश्रय की भोर उन्म्ुख है, ओर पर के लक्ष्य से जितने शुभाशुभ- 
मात्र करता है वह सत्र पराश्रस्रूप व्यवहार है । पर में बुछ भी करने 
का जे। भाव है सो सत्र अपर्ममाव है, वह खभाव में नहीं है, किल्‍्तु 
एक्पमप्रमात्र को. घात्मा की विकारी अबस्था में परलक््य से होता 
है । उत्त क्षणर श्रवृत्था पर लक्ष्य न देकर एकूप ज्ञानखभाव पर 
लक्ष्य फरे तो धाप्मा सदा अखगड शुद्ध ज्ञानानद खरूप ही है, पर के 
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होगया हूँ, मैंने पर का कार्य क्रिया है, इत्यादि मिथ्यान्मान्यता है । 
जानने धाला देह पर दृष्टि रखकर उसकी क्रिया को झ्पने में मानता 
है, वह प्नादि की मूल है। निद्रा में यह ध्यान नह्ीं था कि देह की 
क्रिया मैं करता हूँ, तथापि क्रिया होती रही। फिर जागने पर यह मानने 
लगता है कि वह क्रिया मुकसे हुईं थी । जीव पुदूगल के खमाव 
को जान सकता हैं किन्तु कर नहीं सकता । शरीर में झुधारूप से प९- 
मागुझों में जो खलबलाहट होती है उसे जानता है ओर यह जानता 
है कि भोजन का संयोग मिले तथा पुण्य का उदय हो तो भूख दूर 
होसकती है। कहीं ककड-पत्थर नहीं खाये जामकते भौर मूत्र 
नहीं पिश् जता; पानी का समाव पथ्य है, इसलिये च्ह पिया जाता 
है | श्राकाश 'पर निराधार नहीं सोया जासकता, इसे ज्ञानी जानता है, 
ओऔर यह जानता है कि इसका कार यों हुआ है, किन्तु यह नहीं जानता 
कि में वैसा हुआ्रा हूँ । 

...पृयकल्र की ग्रतीति नहीं है, इसलिये मैं पर का कर्ता है, पर मेरा 
कर समता है; इसप्रकार सब्रझे शक्तिहीन और पराधीन ठहराता है । 
मैं निमरूप से हूँ भोर पररूप से नहीं हूँ, “उसप्रकार जाने तो पर को, 
अपनी बिकारी अवस्था को यथावत्‌ जान सकता है। में भर प्रत्येक 
आत्मा अपने में अनन्त उल्ठा-सीधा पुरुषार्य कर पक्रता है। जो निरतर 
जानने का स्रमात्र है वह मर्यादा वाला नहीं है। बरतेमान में जो राग 
की बृत्ति उठती है उतना मात्र में नहीं हूँ । प्रत्येक भात्मा जानने की 
शक्ति की गेभीरता से कई गुना बड़ा है, क्षेत्र से बड़ा नहीं है । दूरस्थ 
पदायथे को जानने के लिये ज्ञान को लम्बा नहीं द्ोना पढ़ता, किम्तु 
अतरा गुण में एकाम्र होना पड़ता है। 

शान का खभाव स्तर-पर-प्रकाशक (जानने वाला) है, उसकी जगह 
कोई यह माने कि ज्ञान में जहाँतक अनेक ज्ञात होते हैं बरद्धातक 
दैतपन का अमरूप द्वोष है, इसलिये यदि उत्त दैत के ज्ञातृत्व को देर 
कर डानूँ तो में अखड घकेला रहूँ घोर भद्बैत का अनुमत्र हो, यों 
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मानकर हृठ्योग द्वारा जड़ देह की क्रिया से ज्ञान को प्रगठ करना 
चाहता है वह जीव त्रिक्ास्त को रोकरर मूढुता का भम्यास करता दै, 
ओर धर्म के नाम पर भज्ञान का सेवन करता है, वह भी दया का 
पात्र है । 


भात्मा को ज्ञानमाब से ख्त्षेत्र में व्यापक्न न मानकर जो सर्ते- 
चेत्र में व्यापक्त मानता है उसको दृष्टि स्थूल है । भीतर ज्ञान में रि- 
रता होने पर अनन्तशक्ति का विक्राप्त होता है । उप्तमें तीनलोक भोर 
तीनकाल महज ज्ञात होजाते है, इसप्रफार जिप्ते माव की सूक्षम गम्भीरता 
नहीं जमी, वह वाह्म क्षेत्र में स्थूलहष्ट से जीव को सर्वक्षेत्र व्यापक 
मानता है | इसप्रकार घनेकप्रकार के मिथ्याभमिप्राय वाले लोगों ने 
सर्वज्ञकाधत पनेकान्त खरूप का विरोध भपने मावर में किया है, इमलिये 
उनने स्वाधीन बस्तुल् का निषेध क्या है । वस्तुखभाव वैसा नहीं है 
इसलिये उनका भनुभव मिथ्या होता है। झत जैप्ता सर्वज्ञ बीतराग देव 
कहते हैं उसोप्रकार प्रत्येक शरीर में पूर्ण भानन्दघन एकएक भा्मा 
है, वह पर से मिन्न है, किन्तु वर्तमान भ्रत्था में निमित्ताधीन विकार 
स्रय करता है ऐसा निर्णय करके, भवस्था को गौण करके शुद्धनम के 
द्वारा भखडलभाव के लक्ष्य से अभेद अनुभव होमकता है | पतप्षमागम 
से पहले समफकर खाधीन पूर्ण. चिदानदल्वरूप में स्थिर इभा कि वह 
भगवान पश्रात्मा ही अपनी समाल करेगा, भर्थात्‌ वह राग-ह्रेष भज्ञानरूपी 
ससार में गिरने से बचायेगा । 

क्त्र॒ चौदहवीं गाथा की सूचना के रूप में यह कहते हैं. कि 
शुद्धनय कैसे प्रगठ होता है । तेरहवीं गाथा में नवतत्र, नयादि के 
विकल्प से मिन्न भौर भपने त्रिकाल खभाव में एकरूप झाद्मा वतायां 
है । यहूँ। पर से मित्र, क्षणिक सयोगाधीन विकार से भिन्न भा शुद्ध 
नय से माना है, सो कहते हैं । 

त्रिफाल में भी भात्मा में प-सयोग नहीं है! भात्मा में परमार 
से विकार भी नहीं है । ज़ो ज्गिक भवस्थामात्र के लिये राग द्वीता 
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है सो परलदुय से जीव खय करता है; किन्तु वह क्णिक-उत्न्नध्व॑सी 
है । उसोसमय विक्रार नाशक खभाव पूर्ण प्रविकारी भ्रितिरूप है । 
पर-निमित्त के भेद से रहेत, पर्याय के भेद से रहित, प्रत्येक घतरस्थ 
में त्रिकाल पूर्ण शक्त अखणड शुद्ध स्वभावरूप है। उप्त निरपेंक्ष पारि- 
* शामिक्र खाव को श्रद्धा के लक्ष्य में लेने वाला ज्ञान शुद्ननय वहा 
जाता है | 


समयसार की प्रत्येक गाया में ,से चैतन्यमणि-रनों के अद्भुत 
न्याय-निर्मार बहते हैं । इसे समक लेने पर पूरे! समाधान हो जाता है । 
ज्ञन के प्रतीति भाव से वर्तमान में मेक् है । यदि गनन्त भलुकूल 
पुरुषार्थ करे तो भव्र का धरभाव हो, यह ऐसी परम भ्रदूभुत बात है | 

चमार की दुकान में से चमड़े के टुकड़े निकलते हैं, जोहरी की 
तिजोरी में से हीरे निकलते हैं झोर चक्रत्र्ति के रतनकोष में से बहुमूल्य 
हार निलते हैं, इसीप्रकार सर्वज्ञ भगवान तीथ॑रर देव के श्रीमुख से 
निकले हुए परमतत्व के बोध को सतममागम से ग्रहण करे तो उससे 
मोज्षस्न की प्राप्ति होती है । 


प्र भागे जो शुद्धनय का उदय होता है उसंका सूचक छोक 
कहते है;-- 


कि '' आत्मखभावे परभावभिदृ- 
मापएशमायतविमुक्तमेकम्‌ । 
विज्ञीनसकल्पविकरपजा ले 
प्रकाशयन शुद्धनयोअश्युदेति ॥१ ०॥ 
शुद्धनय प्ात्मा के स्वभाव को प्रगठ करता हुआ उदयरूप होता 
है । शाश्वत चैतन्यत्वभावी भात्मा विकार का नाशक है | उसकी 
वर्तमान अक्‍्त्था में सेगोगाधीन दृष्ठि से क्षणिक विकार होता है," 
उस समय भी स्वय विकार के नाशक् ख्वभात्र से पूर्ण गुणस्वरूप है, 


जीवाजीवाधिकार गाथा-६६£६ [३३१ 


है। मोक्ष और मोद्ठमार्ग का निश्चयक्रारण भी भात्मा स्वथ ही है। 
झात्मा का कोई स्ताधन व्ययहार से भी विल्ली परतस्तु में नहीं है, मन, 
वाणी, देह की प्रवृत्ति में नहीं है, तादि के शुभराग में भी नहीं है, 
ऐसा निश्चय करके अपने, एक घात्मा का ही सेवन करने योग्य है, वह 
स्य अपने आप से ही प्रमठ परमात्मारुप में प्रकाशमान है। 


, मनुष्य कभी-कमी भाकुलित हो उठता है कि-ऐसे निश्चय (स्वेथा 
सत्य) त्वरूप को सममने बेठेगे तो कहीं के नहीं रहेंगे, हम जो पुण्य 
में व्यवहार मानते है, वह प्ताधन भी नहीं रहेगा तो फिर किप्का 
आश्रय लेंगे ! किल्तु हे भाई! तू अकेला ही खतेत्र पूण प्रभु है, खय 
ही नित्य शरणमभूत परमात्मा है, मोक्ष का मार्ग बाह्य में औ्रोर मोक्ष 
श्रात्मा में हो, भर्थात्‌ कारण परपदार्थ में श्रोर उप्तका कार्य भात्मा में 
हो-ऐस्ता त्रिक्ाल में भी नहीं दोपकता । यह बात कमी रुचिपूर्वक नहीं 
घुनी, सत्य को प्मकने की कभी चिता नहीं की, इसलिये जो अपनी ही 
बात है वह कठिन प्रतीत होती है। समफने की जो रीति है उप्तके 
अनुमार सन्‍्य को समकने क्री पभादत रखनी चाहिये। भगवान पामा 
पर से भिन्न, मन ओर इन्द्रियों से पर है, उसे सत्‌ममागम से समफकने का 
प्रयत्न करे भोर सत्याप्त्य को भलीमैति परीक्षा करे तो प्मफ सकेगा। 
किन्तु यदि शपनी शक्ति में ही शट्ठा] करे ओर शपने से ही श्रज्ञान रहना 
चाहे तो अपूर्व रुचि के बिना प्मक कहीं से भायेगी ! जिते समझते 
की भाजाज्ञा है वह सत्य को सुनते ही भीतर से झति उत्साहित होऋर 
बहुमान करता है कि झहो! यह प्पूर्व वात तो मैंने कभी छुनों 
ही नहीं, यही मुझे प्मकना है। ख्॒भाव की इढ़ता के द्वारा पर के 
पअमिमान का नाश किया कि वह स्वथ नि प्देह होकर खतत्रता को 
घोषित करता है कि एक दो भत्र में ही उस सत्तार की प्रमाति है। 
इसलिये समकने की रुचि का उत्साह वास्खार बढ़ाना चाहिये। 
यदि प्रमक्ने में विलंब प्रतीति हो तो मानना चाहिये कि भभी भधिक 
रुचि की आवश्यक्ता हैं। जिससे परम हितरूप सुख ही होना है 
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सूह्म रम है, भोर उसके उदयरूप फल उपमें झाते हैं। पुदूगल के 
सयोगी भाव में अच्छा-तुरा जानकर राग-दवेष है ता सो भावकर्म (जीव 
का बिकारी भाव ) है। शुद्धनय. स्ारत परभात्रों से भात्मा को भिन्न 
बताता है। 


जैसे-जिपपर से विश्वास चला गया है उसे जीव ठीक नहीं मानता, 
उप्तका भादर नहीं करता, और जिसे यथावत्‌ पहिचानकर पक्का 
विश्वास करता है उसी को हितरूप से ग्रादरणीय मानता है भोर उप्तका 
आश्रय लेता है। उमीग्रकार जीव देहादि, रागादि पर को भ्रपनेरुप 
मानता था तब्तक सच्छा-बुरा मानकर पुण्य-पाएरूप उपाधि का प्रादर 
करके पर में कव-लामिल मानता था, किन्तु जब यह जाना कि 
वह में नहीं हूँ, तब क्षणिक्र सैयोग और विकार मेरा रूप नहीं है, में 
विफ्नर का नाशक हूँ, मुझमें समस्त गुण भरे हुए है, इसप्रकार भपने 
. में भपना प््पूण विश्वास लाये तथा भवत्था का लक्ष्य गौण करे तो 
दूसरे में हित न माने, ओर एक्रमत्र साश्रय में ही रमना-स्थिर होना 
रे । फिर यह शक्ता नहीं रहेगी कि में मेला हूँ, हीन हूँ, उपाधिवान 
हूँ, थतरा पराधीन हूँ । 

भनादिकाल से अपने को भूलकर, पर का आश्रय मानकर, बघन- 
रूप उपाधिभाव की ओर सम्पूण जगत की ममता एत्रे परमुखापेक्षा 
करता है, किन्तु यदि एकबार पर से भिन्न प्रविकारी पूर्ण चिदानन्द 
भावान झा की पहिचान करके स्मव में स्थिर होजाये तो फिर 
पुणय-पाप का राग और उप्तके संयोग का आदर ने हो, एवं किसी के 
प्रति भाकुलता न हो । 

सरूप को ध_मफ़े बिना त्रिक्ाल में भी नित्रतारा नहीं होसकता। 
यदि कोई सीधे शब्दों में क्रिस्ती को गधा कहददे तो वह झगड़ा करने को 
तेयार हं जाये । किन्तु जिध भाव में वैसे श्रनंत भत्र विद्यमान हैं उप्त 
भाव का नाश नहीं करता, इसलिये उसे इस भूल का परिणाम भोगना 
पड़ेगा, इसहे ग्रतिप्तमय अपने परिणार्मों की जांच करनी चाहिये । 
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रहा समझ पर भार दिया है | जीव समझ में विपरीत मानकर 
पर में अच्छे-बुरे रूप से राग-द्वेष करता है, प्रथवा शनुकूल मानक 


 राग-द्रेष को तोड़कर बीतराग भाव कर सकता है | इसके प्रतिरिक्त १ 


वह दूसरा कुछ नहीं कर सकता । इसलिये यदि सत्यस्वभाव को ने 
समा तो जैसे पमुद्र में फेका गया मोती फिर हाथ नहीं भाता, वमे 
ही दस्त मनुष्पमव को पुनः चौरासी के चक्र में ढाल देने पर फिर 
से भनुष्यभव का प्राप्त करना महादुरैम है। रुपया, पैसा झत्मादि जो 
बाह्मपयोग प्राप्त होते हैं सो उनमें संमक की ; धावश्यक्ता नहीं है, वे 
सब॒पूर्वपुण्य के कारण झा मिलते है, किन्तु आत्मा को प्ममने में 
अनत पनुकूल पुरुषार्थ चाहिये, क्योंकि वहाँ जेसा कर्म कराते है वैमा 
नहीं होता । 
आत्मध्तमभाव स्मरतरूप से (पारिणामिक भाव से) पूरे है, इसप्रकार 
शुद्धनय बताता है । 'भाव्मस्वभांव॑पूर्ण है! यह कइने में निःपेक्ष, 
भरुवृत्वभाव की पूर्ण सतत्न मर्यादा बताई है । 'प्रमृत्तरूप से पूरी! कहने 
में सम्पूण दृव्य बताया है | जैसे पीने के पँँसे लेते समय उनमें 
विश्वास होता है कि इनमें से विविव कंलापूगे भाभूषण वन प्रकेंगे 
किल्तु वह उत्षमें झलग भेद नहीं करता। इसीग्रकार भाष्मा में केवलज्ञान 
शक्ति भरी हुई है जोकि प्रगट होने वाली है, उसके भेद से रहित 
सम्पूर्ण स्वभाव को देखते समय उसमें शुद्धनय भेद नहीं करता । जैठे 
ताबे का सगोग होते हुए भी यदि मूललभावरूप से देखें तो वह 
सेना सौटची शुद्ध ही है, उस्तीप्रकार क्षणिक्र निमित्ताधीन विकार के 
मय भी भगवान पात्मा अपने मूलत्वभाव से पवित्र पूर्ण शुद्ध ही दे 
इसप्रफार अवस्था को गौण करके जानना सो शुद्धनय है। भात्मललमाव 
पप्तत्त लोफ़ालोफ को जाननेताला हे-यह शुद्धनय बताता है। केक्लज्ञन 
तो झव्रत्था है | सस,र और मोक्ष पर्याय है'। उप्तमें कमे के सगोग- 
वियोग की भपेक्षा होती है | “उस परनिमत्त के भेद की भपेज्षा से 
रहित शुद्धदृष्टि से घतेमान में पूरी एफरूप खभाव को देखने पर) 
निवल साम्यकददन का विषय जो परिपूर्ण पारिणमिकमसावरूप सम्पूर्ण 


ऊ 
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 छमाव है सो लक्ष्य में भाता है । उप्में किस्ली भेद या विकत्प के 
प्राश्रय को भावश्यक्ता नहीं है | पूर्ण निमल भात्मसमभाव के प्रगठ होने 
से पूत श्रद्धानज्ञान में पूण का खीकार होता है। प्रम्यकृद्षष्ट घपने 
पूरे शुद्ध पारिणामिक्त भाव को ही मानता है। उसके लक्ष्य से विकल्प 


टूटकर' स्थिरता का बल बढ़ता है। झल्पकाल में मोक्ष ही है, उसे उसके 
संदेश निज में से निःसन्देह रूप से झाते है । 


पूरी खमात में हीन या पूर्ण अत्रस्था के भेद नहीं हो ते। मति, 
श्रुत, अवधि मन पेय भोर केवलज्ञान इत्यादि कम के निमित्त की भपेक्षा 
बताते है, उपशम, छ्ायोपशम, उदय ओर ज्ञायिकमाव इन सबसें पर की 
अपेक्षा का भेद होता है, वह सब भेद शुद्धनय में गौण है। शुद्धनय 
का ,बिषय निरपेक्ष पूण स्वभाव होने से वह शुद्धनय पारिणामिक्त द्रब्य- 
स्रभाव सहज एकरूप झखणरूप से बताता है, ऐसा ही सम्पक्ृदशन 
का स्वविषय है । उसे प्रगट करनेवाले शुद्बनय का स्वाश्रित प्नुभव 
चौथे गुणत्थान में विकल्प को तोड़कर होता है । उसमें बाह्य साधन 
नहीं है, खभाव स्य ही कारण है । 


श्रावक प्रोर मुनि होने से पूर्व की यह बात है । वस्तुस्वरूप ऐसा 
है. तथापि यदि कोई उससे इन्कार करे तो उससे दूसरा कुछ नहीं 
होसकता । मुल समझ के बिना यदि 'साधु! नाम धारण करे तो नाम 
रखने से कौन इन्फार कर सकता है £ यदि किसी शन्धे आदमी का 
नाभ नयनम्ुख रखा जाये तो बह नाम निक्षेप से ठीक ही है, उप्तमे 
गुण की आवश्यक्ता नहीं होती | यदि कोई एक येले पर यह लिखदे 
कि इसमें चालीस रुपये मन के भाव की शक्कर भरी हुईं है झभौर 
उमके भीतर कड़ने नीम के फ्ते भोर लकेड़ियाँ भरी हों। तो ऊपर लिखे 
गये नाम* मात्र से वे कहीं मीठी नहीं होतकर्ती । इसीप्रकार पूर्वी पर 
विरोधरहित भात्मखभाव वो जाने बिना कोई यह माने कि-मैं 
धर्मात्मा हूँ।' चारित्रवान हैँ तो इससे यददे भन्तरग में ग्रुण न हो तो 
भा नहीं जाते | सर्यज्ञ बीतराग ने सम्यकदरशन, ज्ञावं, चार्ररि का जैप्ता 
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स्रूप कहा है पैपा माने भ्रौर जाने भिना भन्तरंग में निराकुल स्विर्तारूप 
चारित्र नहीं होता । 

झौर फिर वह शुद्धनय प्राम्मस्वभाव को प्रादि-भन्त से रहित 
प्रगट काता है | जैसे पानी का शीतल खमाव किसी ने बनाया नहीं 
है, उप्रीप्रफार धनन्‍्तगुण समुदाय की रचना के रूप में पत्रित्र बीतराग 
भ्रात्मसभाव त्रिकाल एकरूप झपनेरूप से हे जोर पररूप से नहीं 
है, इसे प्रिस्सी ने बनाया नहीं है, वह क्िस्ती प्मय उत्पन्न नहीं हुभा 
है। जो है! उसकी उतत्ति या नाश बिल्ली सयोग, पोत्र, काल या भाव 
में नहीं होता | प्रखणड स्वयप्तिद्त भात्मा की रचना क्रिप्ती ने नहीं मी 
है, वह किसी पर प्वलम्भत नहीं है, और प्रतेसमय परिपृग दे-ऐसे 
नित्य पारिणामिक भाव को शुद्नय जानत; है | 

प्रोर फिर वह, झात्मस्वमाव को एक-सब भेद भावों मे (रत भावों 
से) रहित एफ्ाकर प्रगठ घरता है, अर जितमें समस्त सफल्प-विकल् 
के पमृह विलीन होगये है ऐसा प्रगट धरता है । ज्ञानावस्णादि द्वत्य- « 
कम, राग-द्रेषादि भावकर्म शोर देहादि नोवमेरूप ही मैं हूँ, श्मप्रकार 
पर में एक का निश्चय सो सफल्य है भौर ज्षेयों के भेद से ज्ञान में जो 
भेद मालूम होता है सो विकल्य है । 

रागद्रेष शात्मः का राव नहीं है, किन्तु वह निम्मित्ताधीन क्णिक 
होने से दूर होज,ता है इसलिये जब है । व्यवहार से वह जी में 
होता है। उस सबमें अवउनेपण को करना करना से विकरीत श्रद्वा- 
रूप सकलल्‍प है । पर से हानि-लाभ होता है, शुमाशुभ राग से गुग- 
लाभ होता है, पर की सहायता आवश्यक है, इसप्रक्रारं ज। मानत। है 
बह दो हब्यों को एक मानता है। में निर्बीय हैँ ऐसा मानवता उसने 
समी को ऐसा मान रखा है। उसे प्रक्रिय भत्त स्वनाव की खबर नहीं 
है, वह जीव्र परमार्यसत्य नहीं बेल सकता | बलने में ज्ञानी व्यवहार से 
कहता है कि यह शरीर इत्यादि मेरा है, तथापि अतरगभाव में बहुत 
अन्तर होता है। में पृथक हैं पर का कर्ता नहीं हू तथ पि जितना र,ग 
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है उस भूमिका के भनुत्तार लोकिक-व्यवहार जैसा बोलना पड़ता है, 
किन्तु वह भाव में प्रथक्षत को बरोबर समझता है | देह, शब्द, रस, गेघ, 
वर्ण, स्पशे भादि से में भिन्न हूँ, वाणी मेरी नहीं है, में उमका वार्ता 
नहीं हूँ, सदा एकरूप साज्षी ज्ञायक ही हूँ, इमप्रकार वह सममता हैं 
राग-द्वैघ की अस्थिरता होती है तथापि दृष्टि में उसका निषेध है। 
ज्ञानी राग का कर्ता नहीं किन्तु नाशक है। देह धन पुत्रादिक मेरे है, 
इसप्रकार घज्ञानी जीब निश्चय से मानता है इसलिये प्रज्ञानमाव से 
बह पर का कर्ता-भोक्ता ओर रक्षक है। । 


प्रश्ध;--घर का आदमी होता है, तो वह सेवा करता है न? 


उत्तरःः--कोई पर की सेवा नहीं कर सकता । सत्र अपने लिये ही 
अच्छे-बुरे भाव कर सकते हैं। जबतक पुण्य होता है तबतक बाह्य 
में भतुकूलता सी दिखाई देती है। वास्तव में अनुक्ू लता या प्रतिकूलता 
बाह्य में नहीं है। स्वय अपने में कषाय की आकुलता को कम करके 
जितनी शांतिं रखे उतना छुख है। निराकुल सतत्र खमाव को जाने 
बिना भोकुलता दूर नहीं होती। ञ्री, देह, 'घनादि का संयोग मुझे 
संहायता देगा, इसप्रफार माननेत्राले की आाकुलता दूर' नहीं होमकर्त 
जो यह मांनता है कि पर की आश्रय चौढिये, नौकर-चाकर चाहिये 
स्री चाहिये, उसे निर्दोष एकराकीपन और स्वातत्य भब्छा नहीं लाता। 
वह पराघीनता का आदर करता है और अपने स्वतत्र खभाव 'की' 
अनादर करता है। 

श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने अपनी सोलह वर्ष भोर पैँचच माह की भायु 
सें एक अदूभुत कनकार को थी कि-- 


“सर्वज्ञ का धमें, सुशर्ण जानो, 
आराध्य आराध्य प्रभाव आनो; 
अनाथ एकान्त सुनाथ होगा, 
इसके बिना कोई न बाह्य होगा।” 


बे 
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अपने श्ात्मा को परिपुर्ण मानकर, उसका बहुमान ऋके, उम्रका 
ही भादर कर, आश्रय कर। उस्तीका सेवन कर और परमुखापेक्िता 
को छोड, यदि रकता को छोड़ दे तो पर में जो मूच्छारूप भनाथता 
है वह छूथका एकान्त स्वाश्रय से सनाथता ,भाजायेगी। जबकि 
पर में-विकार में स्वामित्न-कर्त्व हीन होगा ते। ससार स्त' उड़ जायेगा 
जिसने खाश्रय को ग्रहण किया उनकी श्रद्धा में समस्त सप्तार ही उड 
गया। जैसे लक्षमडप में पहुँचकर यदि दूल्हा को अविगाहित ही वापिस 
होना पड़े तो वह भ्रति ल्ग्जा की ब्रात मानी जाती है, उसीप्रकार 
साज्ञात्‌ तीथक की वाणी तक पहुँचकर बसी ही न्याययुक्त परम 
जैसी निर्दोष वाणी कानों में पे और फिर भी अतरंग से न रीके 
ओर यों ही वापिस चला जाये तो धोर लजा की बात है। ““ 

श्रीमद्‌ राजचन्छजी ने छोटी-सी भायु में अपूर्व जाग्रति की व्याला 
प्रबलित की थी। उन्होंने इस तथ्य को समक्ा ओर कहा था कि एक 
स्वाधीन भात्मा की आराधना करे, पर की झााशा में या पर को सेषा 
में कहीं भी शब्ण नहीं है। ऐसी पत्मुखापेज्षिता चैतन्यप्रभु के लिये 
द्वीनता की बात है कि-मैं बीमार होता हूँ तब ख्री पुत्रादिक सेवा 
करने वाले चाहिये। सर्वज्षकथित अविनाशी धर्म भर्थात्‌ स्वतत्न खमाव 
को मानो, वही शरणमूत है, उसकी प्रतीति के बिना, भाश्रय के विना 
इन्द्रों का वैमव भी भशरण है । 
' बड़ा देव होगया हो, किन्तु यदि भात्म-प्रतीति न हो, और पर 
में खूब मूर्छ्ा का सेवन किया हो, उसकी पुण्य की स्थिति पूर्ण होने 
आई हो, या भायु पूर्ण होने में छह माप्त शेष हों तो वह कल्पदक्ष, देवमवन 
ओर विधान इत्यादि निष्प्रम दिखाई देने लगते है। उसे स्वाधीन खरूप 
की प्रतीति नहीं होती इमलिये वह सेता-चिल्लाता भोर विलाप करता 
है। वह मरते समय खूब रौद्रध्यान करता है क्योंकि ठप्तने सत्य का 
अनादर किया है। जो धर्मात्मा होता है प्रो आनन्द मानता है क्वि-मैं 
उत्तम मनुष्य ढुल में जाकर दीक्षा ग्रहण करके मोक्ष में जाऊँगा, भौर 
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चह वहूँ। तीर्थंकर भगवान की शाश्वत मूति के चरणों में मतमस्तक 
होकर शातिपूर्वंक शरीर को छोड़ता है। ;:20 

यहाँ सकल का धर है सामान्य में भूल भर्थात्‌ त्रिकाल सम्पूण- 
स्रभात्र की श्रद्धा में भूल, जोकि दशन मोह है, वह भनन्‍्त-संसार ० 
में परिश्तमनण करने का मूल है। 


जो विकल्प है सो विशेष में भूल है, वह चाजरिमोह है। ज्ञान ' 
से देहादिक अनेक प्रयोगों का पस्ितन ज्ञात होता है, उसमें पर ज्ञेर्यो 
के बदलने पर मैं खड-खड होगया हैँ, मेरा जन्म हुआ है, में बृद्ध 
होगया हूँ, मुझे रोग हुआ है, शरीर में जो भी क्रिया होती है वह 
मेरी किया है, ऐसा मानकर पर में भच्छे-बुरे भाव से पुण्य-पाप की 
वृत्ति उठती है तो वह अनेक भेदरूप से मैं हूँ ऐसा विकल्प (विशेष 
भाचार) चारित्र मोह है। निमित्त तथा रागादिरूप में हूँ, इसप्रकार पर 
में भ्ठ्क जाना, राग में एकाग्र होना प्तो झनन्तानुबन्धी कपायरूप ' 
चारित्र मोह है। 

“ चैतन्य भात्मा के ज्ञान की खच्छता में जो कुछ दूर या निकट ' 
की परवस्तु ज्ञात होती है, उप्तकी भ्वस्था में जो परिवर्तन होता है उसे 
वह शपने में ही जानता है, इसप्रकार की मान्यतारूप जो प्रव्नत्ति है सो 
विकल्प हैं। पराधीनता का ओर राग-द्वेष औपाधिक भाव का शादर 
एवं खतंत्र चिदानन्द प्ात्मा का भनादर सो अनन्तानुबन्धी क्रोध है, परवस्तु 
ओर निमित्तरूप कम मुझे राग-दैष-मोह कराते हैं झौर मैं.पर का 
कुछ कर सकता हूँ-यह मानना सो घनन्तानुब्रन्धी मान है; अक्रिय, 
खतत्र स्वभाव को न मानना, देह्वादि-रागादि से ठीक मानना सो 
अनन्तानुबधी माया है, में परवस्तु में लुब्ध होगया हूँ, ' यदि पुण्यादि 
साधन हों' तो मुझे गरुण-लाभ हो, शुमाशुभभाव मेरे है, उनका में 
कर्ता हूँ, इत्यादि प्रकार से मूच्छित होजाना सो भनन्तानुबन्धी लोभ है। 
सकल्प-विकल्प का नाश करने वाला जो सम्यकृसकल्प है सो सम्यकू- 
दरशन है, ओर इन्द्रियों की ओर के योग के बिना स्वरूप पन्मुख जो 
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आाम्िक स्थिरभाव प्रततेमान हीता है सो स्वरूपाचरगरूप सेम्यकषिएत्य 
है। वह ज्ञान की क्रिया है। 

धर्म के नाम पर प्रमाण, नय, निचोप, नवतत्व, छहद्व्य, इ़्यादि का 
मन द्वारा विचार करने पर तत्सम्बनन्धी अनेक व्रियल्परूप राग में एका- 
कार होकर अनेक भेदों को प्राप्त करना और यह भूल जाना कि में 
पृथक साक्षी ज्ञायक ही हूँ सो भ्ज्ञानी के विकत्प हैं। ज्ञानी के तो वह 
ज्ञेव हैं, क्योकि उसकी दृष्टि भ्रखणड गुण पर पडी है।, पूरी एकल्लल्रूंप 
शुद्ध साध्य की रुचि की महि्रा भ्खयड़ ज्ञानरूप से क्ात्म्मा में ही 
पवतेमान रहती है। वर्तमान पुरुषार्थ की शशक्ति से शुभाशुभ विकय 
में युक्त होता है, किन्तु प्ताथ ही प्रथक्व की प्रतीति है ओर राग का 
निषेध रहता है इसलिये एकरूप ज्ञायकल्वभाव का लक्ष स्थिर क़ाके 
अनेक भेदरूप परविषय को जानते हुए भी अपने में अखण्ड ज्ञान- 
स्वभाव का ही भनुभव करता है। में भपने को जानता हूँ, इसप्रकार 
के एकत्र का निश्चय ज्ञानी का सकय है, और क्लेयों के भेद को- 
मिन्नरूप से जानने पर दूसरे की ओर की बृत्ति को खींचकर एकाकार 
ज्ञानमात्र का भनुभव करना सो ज्ञानी का विझूप (विशेष झ्ाचार) है। 

प्द्दो | इस तेरहवीं गाथा में भूल को भूला ही दिया है। हम्पूरण 
समयसार को प्रारम्मिक जड़ इसी गाया में विधमान है। भरे,! पूर्व की 
भूल थी मी या नहीं, इसप्रफार भूल को भुला देने वाली यह गाया 
है। इसे न समका जासके, ऐसी तो बात ही नहीं है। भूल तो है ही 

£ थी ही कब ? भूल कमी दें ही नहीं। स्वभाव ही ब्रिकाल 
अ्रकाशमान है। 

सम्पूी मागे स्वसन्मुख पुरुषाश्रदशा का है। इस समयप्तार की प्रत्येक 
गाया मोक्षदायिनी हैं । गाथा में मोक्ष नंद्वी किन्तु समझ में मोक्ष है।, 

राग-द्वेष युक्त भवस्था के समय भी झात्मा का शुद्धस्वभाष प्रकाश्न- 
मान है। स्माव की शक्ति दिकाल है, इस शुद्धत्तमाव का अठुमब कर ! 
इसप्रकार श्री पएनगुरू च्ाशीांद देते हैं। | 
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चोदहवीं गाथा की भूमिका 


शुद्धनय के द्वारा स्वाश्रय से शुद्ध अद्भासहित निमेल आत्मधम 
ग्रगट होता है। परदृव्य, परभाव और द्वव्यकम के सम्बन्ध से भपनी 
योग्यता से होने वाला जो विकार है-उस सबसे भिन्न, निरपेक्ष, 
निर्विकार, एकान्त बोध खरूप, अखणड ज्ञायक भात्मा है। उपके लक्ष्य 
से, शुद्धनय के अनुभव से जो एकाग्र हुआ मो आसत्मानुभवरूप धम है। 
इसप्रकार तेरहबीं गाथा में शुद्धनम की महिमा को सुनकर योग्य शिष्य 
को यह समकने की जिज्ञाता हुई है कि-शुद्धनय केसा है भोर वह 
भात्मा को किसप्रकार बतलाता है। मैं असग और अविकारी हूँ-यह 
अन्तरग में विचार करने पर समझ में झाजाता है, किम्तु विशेष निर्णय 
के लिये खभाव के लक्षण से समकाइये कि शुद्धनय का प्रगठ अचुभ 
झथवा संम्यकदरीन किसप्रकार 'होता है * 


शुद्ध पारिणामिक माव अथवा पूरे! आत्मस्वरूप को पीच भावों से 
जानने पर एकरूप, निर्मल स्रमावरूप से आत्मा का भ्रतुभत्र होता है। 
. भझात्मा स्वयं परमेश्वर हे उस्तके ठशन होते हैं-यह बात चोदही गाथा 
में कहते हैः--- 
जी पस्सदि अप्पाणं अबडपुट् अणण्णर्य शियदं । 
अधिसेसमसंजु्त त॑ सुहुशयं विश्वाणीहि ॥ १४ ॥ 
य; पृश्यति आत्मा अबद्धस्पृष्टमनन्यक नियतम । 
अविशेषमसयुक्त ते शुद्धनय॑ विजानीहि ॥ १४ ॥ 
अथः--जो नय पात्मा को वन्धरहिंत और पर के स्पश से रहित, 


अन्यत्वरहित, चलाचलितारहित, विशेषरहित ओर पझन्य के सयोग से 
रहित ऐसे पीच भावरूप देखता है उसे हे शिष्य ! तू शुद्दनय जान। 


यहँ। परमार्थरूप का निरणेय कराते हैं। वृर्तमान अवस्था में बेधना 
ओर विकार व्यवहार से है । निश्चय से झात्मा विकारहित ओएं 
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ज्राक्मा में अतरा खमाव में अविकार प्रो स्वतत्र स्रामथ्ये से पूरी 
अ्नन्‍्तगुण भरे हुए हैं, उप्तमें से किसी गुर्ण को झलंग करेंके लक्ष्य में 
लेना तो रागमिश्रित रुकतैवाला भाव हैं! उसीक्रमय मैं' परीन्मुखेरूप 
नहीं हूँ, रागरूप-नहीं हूँ, पराश्रय के भेद-भाग मुममें नहीं हैं, में तो 
समावोन्मुख - शञानरूप हैं, खाश्रयरूप से त्रिकाल जाननेव्ाला हूँ, ऐसी 
धात्मप्रतीति से प्राप्त होनेबाली खाश्नित नि्ेल अद्धा प्रगट होने स, 
समृत्त प्रन्य भावों से रुकनेवाला भात्र लष्ट होगया है। 


पात्मानुभव से प्राप्त हुई श्रद्धा लक्ष्य है, भो! स्वभाव की भभेद 
प्रतीति उपका 'लक्षण है। भज्ञानी मी वास्तत्र में तो धपने -ज्ञानगुण के 
ग्रवत्था का ही पघनुस्रव करता है, किमु झपने स्वभाव को प्र्तीति नहीं 
है, इमलिगरे वाह्य में दृष्टि करके में पराश्षय हैँ-एवा मानकर भाव में 
भेद करके भाकुलता का झनुभव करता है। 

अतरग में प्रखण्ड गुणरूप से पवित्र खमाव नित्य भरा हमा है, 
विन्तु मान्यता के घन्तर से-पराप्रकृष्टि से प्रवकुछ वाह्मय में मानते 
है। जो पच्चेन्ियों से ज्ञात होता है मो ही मैं हूँ, परपदाथे मुझे 
जानने में सहायता करते हैं, परपदार्थ राग-द्रेष कराते हैं, पर से 
हानि-लाभ होता है, इ्तप्रकार भपने खनाव को ही' प्रशश्रित मानकर 
पाठुलता करता है, भोर स्रभाव में भेद डालता है, इमलिये अखण्ड- 
सभाव की प्रतीति नहीं होती । 


झ्ानमुण में राग नहीं है, किन्तु भपनी स्वाधीनता को भूलकर पर 
पदाध के प्राय प्रबन्ध मानत्रर उप्तमें रोग के भेद करके झज्ञानों जीव 
ग्ररक रहा है। चावल में से कवड़ बीननेबला दाहता है कि-में 
“चावल बोन रहा हूँ,” किन्तु वह जानता है कि चावल रखने योग्य है 
पर ककड़ निकाल 'देने योग्य हैं, उसके लक्ष्य में मुख्य ' मात्र चाइल 
ही हैं; इसीप्रकार पेतन्य धात्मा स्पष्ट ज्ञायक भसंग है। उसमें परसम्पन्ध 
का लीकार वरके उप्तझोर उन्मुख होकर प्राप्र्यकूप मितनी बाह्मवृत्त 
होती है बंद रागमिश्रित कंकड हैं, उसे शनी जानता तो है किन्तु 
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जो अपने को बन्धन या उपाधियुक्त देखता है उसे अवस्थाइष्टि 
से समार ही है। जितने अखणड ज्ञानस्रभाव की प्रतीति करली है. वह 
तो पुक्त ही है। तू पूर्णज्ञानानद की मृति, शोर सप्रका ज्ञाता है। 
इसे भूलकर यह मानना कि मैं अपूर्ण हूँ, ढीन हूँ या परमुखापेज्ञी हैँ, 
अथवा पर से बद्द ओर दबा हुभा हुँ तो यह भगवान भात्मा के लिये 
कलऊरूप है। बन्धन तो पर की अपेक्षा से ओर पराश्रयरूप व्यवहार 
से कहलाता है| यदि खाश्रयदष्टि से देखे तो तुफमे त्रिकाल में भी 
बन्धन नहीं है | 
.. जीव झाख की कोड़ी (गठा) से नहीं किन्तु ज्ञान से देखता है। 
जैसे-यदि अख पर पढ़ी बांध ढी जाये तो दिखाई नहीं देता झोर 
जब पट्टी दूर कर दी जाती है तो दूरस्थ पदार्थ दिखाई देने लगते है। 
क़रिन्तु पड़ी का बन्धन पट्टी में है, आख के लिये वधन नहीं है, इस्तप्रकार 
यदि पहले पट्टी के पृथक तो न जाने तो पट्टी दूर नहीं की जासकती; 
इसीप्रकार भात्मा में कमे के सयोग से, व्यवह्दार से राग-द्वेष, अज्ञान 
का बन्धन अपनी योग्यता से है, किन्तु उसीक्षमय श्ृथकल्र स्वभाव की 
प्रतीति करके अंसयोगी, पवित्रस्तरभावी दृष्टि का बल्ल (कुकाब) करे तो 
अवस्था में निमल होजाता है। निश्चय से पर को अपेक्ञारूप बन्ध-मोक्ष 
घ्रुवस्वभाव में नहीं है। बतेमान विकारी योग्यता, वन्धनरूप सयोग तथा 
सतार-मोक्षरूप अवस्था, समस्त प्रकारों को जानने बाला हूँ, ऐसा 
देखने पर भतयोगी एकरूप ज्ञानस्रभाव त्रिकाल पवन्ध ही है, किसी 
के साथ एकमेक नहीं होगया है । 

कोई स्तरथ अपने को भूलकर भले ही यह माने कि कमों ने 
मुझे मार डाला, में बध गया, में हेरान होगया, किल्तु क्णिक सयोग 
को जानने वाला सयोगरूप, दोष्ठरूप या दविविधारूप नहीं होजाता। 
यदि वास्तव में बन्वनरूप या पराधीन होगया ,छो, उपाधियुक्त या 
रागी-दवेषी होगया हो तो ज्णभर को भी उस स्थिति से भ्रलग नहीं 
रह सकता । एकक्षण पूर्व जता क्रोध होता है उसमीग्रकार का 
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क्रोध पुन नहीं कर प्तकता । जो जिप्तका स्वभाव होता है वह उप्तसे 
किसी भी परिस्थिति में अलग नहीं होपकृता । ज्ञानस्रभाव आत्मा में 
ऐसा स्वतत्र है कि कमी भी झात्मा से झलग नहीं द्वोता, भौर वह 
किपी में पकड़ा हुआ या बधा हुआ नहीं है | इसलिये अनन्त गुण 
स्वरूप भात्मा को शुद्धनय से देखने पर त्रिकाल में मी वन्धेन 
नहीं है । 

भगवान आत्मा स्वभाव की महिमा को भूलकर अह्कार का ऐसा 
घटाठोप करता है कि-में सप्तार भौर शरीरादि के काम कर सकता हूँ। 
में एह की व्यवस्था कर प्कता हूँ, भौर इस्प्कार वाह्मप्रइृत्ति में प्रति 
उत्साह और अपना बल बतलाता है | वह अपनी भगवत्ता को भूलगर 
पुण्य-पाप की विष्ठा का आदर करता है, किन्तु उसे यह भान नहीं 
है कि इसप्रकार तो भविक्रारी, खतत्र खमाव की हत्या होती दै। 
बाहर से जो पुण्य के पूरे दिखाई देते हैं सो वह तेरी वतेमान चंतु- 
रोह या सथान का फल नहीं है । 'वहुतों को हस्ताक्र काना तक 
नहीं भाता और बुद्धि का कोई ठिक्वाना नहीं रहता तथापि वे लाखों 
रुपया कमाते है, दूधरी ओर भनेक बुद्धिमानों को पच्चीत्त-पचराप्त रझा 
तक नहीं मिलते, इससे तिद्ध हुमा कि बाह्य वस्तु तेरे भ्रधीन नहीं है। 
उससे तुकै गुण-दोष नहीं होता । स्वतत्र चिदानन्द ख्भाव को देख वें 
मिप्त खरूप को तू समझ प्कता है उस्ती की बात तुफसे कही जादडी है। 
यदि पर में एकमेक होगया द्वो तो ऐसी ध्वनि नहीं उठ सकती कि+ 
वधन और हुःख का नाश कहूँ: । जिससे मुक्त होने की ध्वनि उठे 
उस पर दृष्टि करे तो ऐसे एकाकी स्वतत्र खमाव की म्रतीति हो कि 
मैं ब्रधनरूप, पर की ठपाधिरूप नहीं हूँ । ओर उप्तको दृष्टि बच से हट 
ज्ञाय | यध्पि कर्म सयोग वाली अवत्या, है तथापि श्रद्धा में विषेष 
होगया है इसलिये एक दृष्टि से मुक्त होगया है। परमार्थ से न्यत 
उपाधि नहीं है, फिर व्यवहार से चारित्र की भपेक्षा से पुरुषार्थ को 
अशक्तिरूप भल्प भ्स्थितता का जो राग रह जाता दै उसका प्रतीति 
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के बल से भ्रमाव होता हुआ देखता है | मै त्रिकाल मुक्त्वभाव 
हूं, सयोगरूप या विकाररूप' नहीं हूँ, इस्तप्रकार मुक्तसख्खमभाव को स्मम- 
कर स्त्रीकार करने पर अनन्त अनुकूल पुरुषा् झ्राजाता है । एकरूप 
सखमभाव की दृष्टि में स््य अनन्त ज्ञानानन्द स्वभात्र' से पूरे पुरुषार्य 
से भरा हुआ है, इसे स्वीकार करने पर भनत्त-सप्तार हूट जाता है । 
स्वभाव की. प्रतीति में व्िधमान रहरर दखने वाले को म्र दिखाई 
नही देता । भौर वह यह जानता है कि जैसे प़िद्द' भगवान हैं. वैत्ता 
ही में हू, जे। उनमें नहीं है वह मुमर्मे भी लहीं है । 

जैसे-एक हिव्बी में हीरा रखा हुआ है, किन्तु वह मुक्त हो है | 
डिब्बी डिब्बी में, और हीरा हीरे में है। ऐसा मानना वह दृष्टि में 
मुक्ति, भर एकाग्रता से ग्रहण वर लेना सो स्थिरता में मुक्ति है। जैसा 
कि पिछली गाथाश्रों में कहा गया है वैसा आात्मसखरूप जानकर वर्ते- 
मान अवस्था में गग-द्रेष ओर कर्म का निमित्त तथा देहं का सयोग 
है तथापि अवस्था को गोण करके, अस्योगी मुक्त ज्ञायकस्वमाव के 
उमके परमार्थ खरूप से देखना, मानना से उप्त झपेक्षादष्टि से मुक्ति 
ओर स्वभाव के बल से स्थिरता पृर्षक् विकार का नाश करने पर मार 
आत्मा रह जाता है सो चार को भपेक्षा से मुक्ति है। गैसे-हीरा 
डिव्यी से ओर डिब्बी के मेल से मिन्‍त था इसलिये वह पल्ग हो! 
सका, उसीप्रकार झात्मा खरूप से देहादिक तथा रागादिक से मिन्‍्म 
था इसलिये उसे मिन्‍न मानकर और जानकर स्थिरता से, झलग-मुक्त 
होसकता है । ४ 

पहले ही मुक्त ह-एसे निर्गेय का स्वाश्रित बल उस श्रवस्‍्था में 
मुक्त होने का कारण है । अस्तरगदृष्टि से भाव में एकाग्र ह्वोने 
पर ऋषकाल में पृण्य-पाप के बिकार से मुक्ति होती है। क्रह्मसथोग 
अपने ही कारण से छूट जाते है यह सत्र अन्तरग मार्ग की बात है। 
लौकिक मार्ग से बिल्कुल मिन्‍न मात्र अध्यम की अ्रयोजनयूत बात है। 
उसमें यथा निश्चय-व्यवहार क्या है. इसका ज्ञान भाजाता है | यह. 
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परम मत्य है, इसे प्मझघर खाधीन सत्त की शरण में भाना पढ़ेगा। 
व्यवह रिक नीति का पालन करे, तृष्णा को क्रम करे, यह सत्र पाये 
को दूर बरने के लिये ठीझ है, किन्तु यदि उममें सतोष मानले तो 
खगाव को शांति नहीं मिलेगी । लोग बाह्य में हां धर्म मान बैठे है, 
अन्तरग तल क्‍या है इसकी उन्हें रुचि नहीं है । पूर्वा पर विरोधरहित 
न्याय से जो वत्तु को जानता है उसे अ्रन्तरग से ,प्रप्ता निमदेह 
निगय प्राप्त होता हे ! त्रिफाल के ज्ञानियों ने. परमतल का सार- 
समयसार ऐसा ही कहा है, अन्य्रफार नहीं । जगत माम,या न 
मान, किल्तु यह तीनलोक शोर तीनकाल मे बदल नहीं सकता । 


आत्मा को बन्‍्वरहत बहने पर यह निश्चय होता है कि वह 
कम 'से स्पर्शित एवं ह्रस्मन्धित नहीं है। उसका किसी भी क्षेत्र में, 
किम) था काल में, किमी भी संयोग में फरवस्तु के साथ से नहों। 
हुआ है | जिमने थी का धड्टा देखा है किन्तु घी के सयोग से रहित 
गलग घड़। नहीं देखा वह व्यवहार से यहो पहता है किया 'थी का 
प्रढ/ है, ' तथापि मिट्टी का ही है, इस'प्रवार शज्ञानी ने झनाठदिकाल 
में देह का ही आत्मा मान रखा है, उसने अमयोगी मिन्न श्ात्मा 
की नहीं देखा। उसने व्यपहार से देहबान-इन्द्रियवान भनुष्यादि को जीप 
कहां है और वही में हैं, उसकी जो क्रिया है सो मेरी क्रिया है, 
जा उसके गुग दें मा मेरे गुण हैं इसप्रकार जिपने मान रखा है उप 
दह से, देह की क्रिया से, रागादि से मिन्‍न बताने के लिये ज्ञानी 
शुद्धनय का उपदेश देते हैं। देहादिक अचेतन हैं वह 'तैरे रूप 
नहीं है, तू सदा अरूयी ज्ञाता दृष्टा है, पर का कर्ता-मोक्ता नहीं है । 
व्यवहार मिध्या है, थाथ्य है, लोकिक में हँसकर परिम्रमण करेगा । 
देह पर दृष्टि है इमलिये आत्मा बाहर से सत्र कुछ मानता है| रके 
उतू होकर ऐसा मानता है कि यदि कोई सेरे लिय भनुकूलता कर 
ढ़ ते। ठोफ़ हा। और याद कोई मेरी प्रशसा बत तो अच्छा हो । यदि 
कई चाय प्रिल्ला ठेता है या पान खिला दे ता उम्तफा बदला 'खुकान 
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के लिये अप्तुप्रकार से, बोलने लगता है; किन्तु यह नहीं समझता 
कि मेरा ओर पर का त्रिकाल में भी कोई सम्बन्ध नहीं है.। 

कितने ही लोग पमयप्तार परमागम्त का विपरीत अर्थ करते है, 
वे भी खतत्र हैं | वे मुल रक्षम को (वस्तुखभाव को ) ही उडा पहे 
है। जो कुछ प्वज्ञ वीतराग ने कहां है उसीसे इन्कार करते है । 
इम सम्बन्ध में यहूँ एक दृष्टान्त दिया जारहा है -- 

एक प्राम में एक क्षिप्तान है जोकि एक बणिक की दुकान से 
पदा लेन-देन करता रहता है ओर बारह महीने में झपना हिप्ताव 
माफ करता है। जब्र दुकानदार हिसाव करते सयय कहता है कि देखो 
तुम्हारे यहाँ एक सेर मिर्च गई है, पंच सेर नमक गया है, श्राघ 
पेर हल्री गई है, तत्र वह क्रिपान ऐसी छोटी मोटी चार-छे रकमों का 
लीझार कर लेता है, किन्तु जब उसे यह बताया जाता है कि तने 
पच्चीस रुपये नकद लिये थे भोर पचास रुपया लड़की की विदा के समय 
लिये थे जोकि तेरे नाम लिखे है। तब वह चोंककर कहता है कि 
अरे ! इन पच्चीत्त रुपयों की तो मुझे कुछ खबर ही नहीं है शौर 
व प्रचास रुपये मेंने कब लिये थे ! इसप्रकार वह सिसान बड़ी और 
मलरकम को उडाना चाहता है शोर हायतोवा मचाता है । इसी- 
प्रकार त्रिलोकीनाथ तीथकर देव के द्वारा कह्दे गये न्याय के साथ जब 
अज्ञानी (किसान) का हिसाब होता है तब वह (क्रिप्तान-भगवान शात्मा) 
अपने को भूलकर इन्कार करता है श्रौर मुख्य-मूलरकम को उछा 
देता है । जब यह कहा जाता है कि क्रोष करने से पाप लगता 
है, तो कहता है कि सत्यवचन महाराज ! इसप्रफार बाह्य व्यवहार 
की स्थूल बातों में हैँ। में ह। मिल्राता है, किन्तु जनत्र यह कहा जाता 
है फि-राग-द्वेष मोह तेरा खरूप नहीं है, व्यवहार से भी तू पर का 
ऊर्ता नहीं हे तब वह कहता है कि भला यह कैसे होतकता है, यह 
तो बिल्कुल मिथ्या बात है ! अर्मी ता में अन्धयुक्त और पर का 
कर्ता ही हैं, रूपी-जड जैत्ता ही हूँ, ओर इसप्रकार भिन्‍नस्वभाव का «८ 
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निषेध करता है । कमी-कभी दो चार व्यवहार की बातों को स्वीकार 
भी कर लेता है, फ्रिन्तु जब थ्ह कहा जाता है कि जो पुण्य है सो 
विकार है, बतादि के शुममाव भी आखत्र है, उनसे सत्र निर्णरा 
नहीं होती तब वह चिल्ल्पों मचाने लगता है | त्रिकाल के ज्ञानियों ने 
कहा है फ्रि विकार स॑ अबिकार नहीं हामकता, जिस भाव से-बन्ध 
होता है उस भात्र से किसी भी अपेक्षा स गुण लाभ नहीं होमफता, जब 
ऐसी न्याय की बात कहा जाती है तथ कह (अज्ञानी श्रात्मा) , इसे 
यहीं मानता, सो यह भावान के बहीखाते का ऋण न चुकाने को 
बात है । 

'चम को अधथरम मानता मिथ्यात्व है? इसप्रकार, बासपार रटता है, 
क्रिन्तु पक्ठयात की इंप्टि को छोड़कर विचार नहीं करता । जगत में 
मिथ्यादरन के समान कोई दूपरा महाप्राप नहीं है | खरूप में विप- 
रीत मान्यता ही भ्नात चोगासे के अभ्रवतार का मूल है । प्रब॑ज्कपित 
नबतत्व, निश्चय व्यवहार श्रोर ट्गन ज्ञान-चारित्र का खरूप, मलरकम 
है, उत्तका विपरीत अरे करते वाले और सत्य का निषेध करन वाले 
उप ऊ़िप्तान की माति है | 

यदि परगाघीनता का नाश करके सुखी होना दा तो स्य सावधान 
होसर न्यायपूर्जफ निरेय करो | अपने लिये प्तत्‌ को , स्वीकार किये 
बिना छुटकारा नहीं।जा दहादि का बन्धन दै सो मैं नहीं हूँ, में तो, 
बन्धनरहित पूरे प्रमु हैं, इस मूलरप्म को खीकार कर । कर यदि 
छोटो रक्रम में भूल होगी तो वह निकल जायेगी । क्िश्ती की जबा- 
हिरात की, कपड़े की, और शाक-भाजी की दुकान है, यदि कह 
शाके-भा्जी बिगड जाने के भग्म से उसी दुकान पर खूब व्यान रखे और उसी 
में लगा रहे तथा यह न देखे कि कपड़े को और जबाहिरत की दुकान में 
कितनी क्या हानि होरही है तो यह। योग्य नहीं वहलायेगा। उसे 
इतनी खबर नहीं दे कि यदि जवाहिरात की दुकान पर विशेष : ध्यान 
एँबूगा तो कपड़े भोर शाक-भाजी दानों दुकान की हानि की पूर्ति खबमेव 
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होजायेगी। इसीप्रकार भाष्मा के पलस्वभाव को ययार्थरूप में मानना सो 
जबादिरात का व्यापार है, उस सभाव के लक्ष्य के बाद बीच में व्यवहर- 
रूप राग के भेद होंगे तो पूगेस्वभाव की रुच का बल उप्तकी हानि 
की पूर्ति करके मोक्ष प्राप्त करा, देग | जो निश्चयखभाव की ओर 
नहीं देखता बह हानि का खाता खड़ा रबकर अपने प्रिय ब्ययह्रार 
को मानता हुआ समाररूपी साग भाजों का व्यवमाय करता रहता है। 

न तो बाहर प्रतिकूलता है और न भीतर, आ मा में ही प्रतिकूलता, 
दोष या दुख है। मात्र बाह्य निमित्ताधीन दृष्ठि से पर में भ्रच्छा-बुगा 
मान रखा है, उसके द्वारा राग में एफ्राग्र होगर रुक जाना सो वन्खन 
है। क्णिक, एक्स्मय्मात्र की नह अबस्था बरता है तब होनी है 
मैं उतना नहीं हूँ-ऐसी प्रतोति यरके स्थिर हो तो विकार दर द्वोस्ता 
है। वाहर की अनुकूलता-प्रतिकूलता नहीं देखनी है. सयोग वियाग का 
किसी को सुख-दु ख नहीं है, जितना द्रष्णारूपी मह है उतना ही 
दुख है। जीब्र नवग्रेवेयक के पुण्य के सथोग में ओर सातवें नरक के 
के महापाप के सयोग में अनन्तवार गया है। जहातक पर सब्ोग फ् 
ग्रच्छे घ॒ुरे की दृष्टि है. वहाँतक अनन्त सथार के मूल्ल को स्वय पुष्ट 
कर रहा है, अपने को भूलका अपने भाव में अनन्त हिमतारूप प्रतिकू- 
लता निजत्र में ही कर रहा है। | 

प्रत्येक आत्मा अपनेपन से है, कर्म के र्जकगरूप, ठेहादिरूप, देह 
की क्रियारूप अथवा किसी मी सयोगादिवरूप से त्रिकाल में नहीं है। 
प्रत्येक आत्मा पूरे प्रभु है पेमा स्वेज्ञ भगवान ने कहा है। में पररूप 
नहीं हूँ भनन्‍य भात्मारूप नहीं हूँ, निजरूप हूँ, इसलिये फा मुझे हीनि- 
लाभ नहीं कर सकता, इसप्रफार पर से १4क्ल मानना मे। सम्पकू समझ है | 

राग-द्वेष-अज्ञानपोषफ देव, गुरु, शासत्र के आात्मकल्याण में उप- 
कारी मानना' सो मिध्याश्रद्धा है। मिथ्याप्रभाण ओर मिथ्यायुक्तियों 
से श्राम्मा को पर का कर्ता मिद्ध कर और यह माने कि कोई मुझे 
सुधार या ब्िगाड सक्नता है, पुण्य-पाप के बिकारी भात्रों से नया वध 
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॥ 
होता है, उसको मोक्ष का कारण माने, एवं देह की क्रिया वो मैंकर 
मफता हैँ इत्यादि पराश्रयरूप भाव मिथ्यात्व है। 


पराश्रितमाव से पर को अपना मानना सो व्यवहार है | जगत में ऐसा 
भूठा व्यवहार चल रहा है बह प्रादरणीय नहीं है । किन्तु उसे झादरणीः 
माने और यह माने कि में ए का कर्ता हूँ तो बह छोड़ने योग्य 
व्यवहार ही निश्चय होगया। 

पर के प्रयोगाघीन विकार हैं, जडकम मुझे! राग-द्वेष नहीं कराते, 
पर से लामहानि नहीं होता, फ्िन्तु निमत्ताधीन बिकारी प्रवत्था जीत्र 
की योग्यता से की जाती है, वह मेरा स्वरूप नहीं है। शुभराग भी 
आदरणीय नहीं है, सहायक नहीं है, इसप्रकार पर की ओर के लक्ष्य 
को छोड़ देना प्रो व्यवहारनय है । पर से लाभ-हानि मानना, अपने 
को पर का कर्ता मानना सो रथूल मिथ्यालरूप व्यवहाराभास है । 


स्ाश्रित स्वभाव को अपना मानना सो निश्चयनय है । पराप्रित 
भाव को सख्वाश्नित मानना स्रो निश्चय में भूल है । परलक्ष्य के ब्रिना 
शुभाशुभ राग नहीं द्ोसकता। जितने शुभाशुभ राग है वे झशुद्ध भाव 
है | शुभाशुभ भावत्र को अपना स्वरूप मानना, उसे मुगकर मानना 
और करने योग्य मानना सो निश्चयमिथ्यात्र-भग्रहीतमथ्याल है । 
जो विक्रार को करोव्य मानता है वह अविकारीस्रभाव को-नहीं मानता | 
पूरे झविकारीरूप से अपने खभात्र को मानना मो यधार्थद्मष्टि है | 
उमके बल के बिना त्रिकाल में भी किपती का हिंत नहीं होमकता । 


प्रश्न---पर के लिये उपकारी होगा चाहिये या नहीं * 

उत्तः--कोई जोब पर का उपकार या पर की' झेवरथा' निर्कालः में 
भी नहीं कर सकता | व्यवहार से पर का कर सकता हैुँ-यह , मानना 
मी मिध्या है | त्वय दया, दान और सेवा के शुभभाव अथवा हिंसा, 
मठ, चोरी इत्यादि के झशुभभाव कर सकता है, से तो अपनी भोर 
का कार्य हुआ, वह गिसी के लिये नहीं करता, हद ।तो शपने को 
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अच्छा लगता «है इसलिये गग की चेष्टा काके पर का आरोप 
करता है । 


प्रएन;--यदि भअस्पताल न हो तो रोगी क्‍या करें ? 


उत्तः--जिप्तका पुण्य हाता है उसके लिये अनुकूल निमित्त उप- 
स्थित होते ही है। जब अरपताल वनना हो तब वह बने बिना नहीं .रहे 
सकता । निमित्त का होना या न होना सो उत्के कारण से है । 
संयोग के मिलने पर भी रोग नहीं मिट्ता श्रोर सयोग प्राप्त न हो तो 
भी गेग मिट जाता है | क्रिमी वस्तु की अवस्था किसी के आधीन 
नहीं है, देह का रोग मिट जाने से आत्मा को कोई लाम नहीं होता । 
जबतक देह पर दृष्टि है तबतक श्ननन्त शरीर घारण करता रहेगा । 


यदि ढाल रोटी, और रुपया-पैसा इत्यादि के 'सयोग से सुख होता 
हो तो असयेगी, श्रात्म को कोन याद बरता ! नारकी के शरीर में 
महाभयबर रोग होते है. तथापि बहा भी आत्मग्रतीति करने वाला 
शांति का वेदन करता है। परक्योग के साथ किसी के गुण-दोष 
का संयोग नहीं है, विन्तु अपनी विपरीतहष्टि का अरोपमात्र करता 
है । देहादिक जड पदार्थों को काई खबर नहीं ,होती, वे तो अम्धे 
हैं, उनमें भच्छा-चुग कुछ नहीं है, ज्ञानल्भात में अच्छे-बुर का 
पद नहीं हूं। बीच में विपरीत श्रद्धा की शल्य का पकड़कर उठाई- 
गीरपन सभ्रच्छे-बुरे, उपकार-अनुफ्कार की कल्यना करता है सो यह 
विपरीतदृष्टि क्री महिमा है। में मुक्तस््रमाव हूँ, पर के माथ मेरा कोई 
मम्बन्ध नहीं है-यह जानमर निमित्तावीनदृष्टि को गोण करके स्वभाव 
की ओर एकाकार लक्ष्य वरना सो मम्यकूदशन का बल है। उप्तक द्वारा 
पुणेल्ठभाव को मानना सो सच्ची दृष्टि है, जोकि सर समाधानरूप 
सुख का कारण है। 


जो इस आत्मा को पंच भावों से मुक्त, पूणे एकरूप, मुवस्वभावरूप 
त्रतल्लाता है उसे है शिष्य | तू शुद्धनय जान। आचार्यदेव ने 'विनानीदि' 


| छई ] भसयसार प्रवचन दूद्रा भा। 


अर्थात्‌ विशेषरूप से जान, इसप्रकार 'प्रादेश*बचन देते हुये ऊह्ा है। 
उम्तमें जो योग्य बनकर, अपूर्व उत्पाहपूर्वक पीच बचनों से ! यथार्यल्रूप 
सुनने को आया है 56 वापिस नहीं जामतना, इसलिये उसे 'विजानीहि! 
कहा है। 

व्यवहारदडि, भवस्यादष्टि, सयोगावीनदष्ट, निमित्ताधीनदृष्टि, पराभ्रित- 
दृष्टि श्रोर बतेमान स्थुलदृष्ट-यहू सब एकरर्वि्राचक हैं, उसके प्राश्रय 
से जीव्र भनादिवाल से भपने झा बन्धवाला, हीन,' घपूर! उपा- 
धिमय श्र परमुखापेज्ञी माना ३रता है । ज्ञानी उसकी 'भावनिद्रा को 
दूर करते हैं। स्भाव विकार का नाशऊ हे, अविकारी, शरुव, भोर फ 
स॑ मुक्त है, उप्त यह शुद्धनय बरतलाता है। ऱाग-द्रेष की बन्धनरूप 
अगस्था है और उसमें निमित्त की उपस्थिति हे, ऐसा जानना सो व्यवहार 
है। उनमे शुमाशुभ राग को ठीक माने, आदरणीय माने तो उसके व्यवहार 
ने ही निश्चय का घर लेलिया है| जैछऐे पिद्द को बिल्ली जैसा कहने 
५र कोई बिल्ली का ही तिह मान बढ़े तो वह ममकने के योग्य नहीं 
है इसीप्रकार आत्मा का परिचय कराते हुए बीच में शुभरागरूप व्यवहार 
आये विता नहीं रहता, मिन्‍्तु ज्ञानी का लक्ष्य व्यवद्वारनिषेषक परमार 
पर है, तथापि जिमने अनादि के व्यत्रहार को ही परमार्थरूप मान लिया 
है. वह नहीं समझ मकता। 

टीझाउई--निश्चय से अबद्ध, अस्पृष्ट, अनन्य, निम्त ' प्रविशेष भोर 
अमर्युक्त-ऐसे आशा की जो श्रमुभूति है सो शुद्धनय है ओर यह धलुभूति 
आत्मा ही है, इपप्रकार प्रात्मा पक ही ग्रफाशमान है। यहँँ। प्ात्मा 
को अत्रद्वस्पष्टरूप से भिन्‍न झनुभव बरने के छिये व्यवहारद्ष्टि के 
गौण उरके, वतेमान में त्रिकालस्‍्थायी पूर्भेशक्ति से भखड ज्ञायकप 
माता शुद्ध हैं ऐसी ययाय इृष्टि कह्दी है। 

अपन को यथायथल्वरूप मानकर उप्तर्म एकाग्र हं।क्र झननन्‍त जीप 
भात्त गये है, मोत्च कई ऋहर नहां है, भयनी पूर्ण निर्मल शक्ति क 
प्र॥ करना सो मोज्ञ है। जढँ। विकार का नाश होता है वह न्जहकर्म 
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के अभाव की भ्रपेज्ञा से मोक्ष हुआ कहलाता है । बस्तुदृष्टि से मोक्ष नया नहीं 
है, अव्रस्थादृष्ट से नया है। स्रज्ञ भगवान कहते हैं कि हम प्रमु है और वे 
भी प्रभु है। पुण्य-पाप की क्षणिक वृत्ति उपत्ल्वप्ती है। उसके रक्षक 
स्रभावरूप में तू नहीं है, त्‌ विकार का नाशऊ है । यदि ऐसा नहीं 
मानना चाहता तो तू जन्म-मरण को घारण करता हुआ परिश्रमण 
करने के लिये खतत्र हे । तुमे वलात दूसा कौन सममये ? जब 
कि तू समकना ही नहीं चाहता तब्र तीथऋ भगवान की बात भी 
नहीं मानेगा ? कोई किसी की नहीं मानता । जो अपने को रुचता 
है उसे ही मानता है | सभाव का ब्रिश्वास स्वतः जम जाने पर 
अनन्त जीत्र मोक्ष गये है । 


पैतालीम लाख योजन के बिस्तार वाले ढाई द्वीप में एक्त रजकण 
के बराबर भी ऐसा कोई स्थान नहीं है जहँ। से झननन्‍्त जीव मोक्ष न 
गये हों | बराह्माभ्पतर परिग्रह से रहित नप्नदिगचर मुनि छद्ठे-सातथे 
गुणझ्ाव में सबेझन्प-निर्निकल्य ध्यान में कूल रहे हों बहाँ। छट्टे गुण- 
स्थान में आने पर पूर्व भत्र का शत्रु मिध्यादृष्टि देव आकर पर पक- 
डकर उन्हे मेरुपबन से दे मारे अथवा समुद्र में डुबा दे, तथापि थे 
ब्रीतराग मुनि स्त॒रभाव में एकाग्रता का बल बढ़ाकर मुक्तदशा को 
प्रगद कर लेते है अर्थात्‌ मोज्ष ग्रात्त कर लेते है । ऐसे उपमर्ग 
सहित समुद्र की प्रत्येक बूँढ से और एकलाख योजन के मेरुपबद 
के चारों ओर के प्रत्येक़् भाग मे प्रमश्रेणी से ऊर्ध्वेगमव करके अनन्त 
जीव मोक्ष गये है । ते वहाँ ध्यान बरने नहीं बेंठे थे । उपप्तगे देह 
को हंता है | में आत्मा चिदानन्द पूर्ण हूँ, कृतकृय परमात्मा ज्ञायक्ल 
ही हैँ । ऐसी प्रताति के द्वारा भीतर अनन्त प्ामध्यरूप शक्ति भरी 
हुईं दे, उमपर भार देने से सहज मोक्षठशा प्रगट होती है, क्योंति 
द्रव्य खब अम्ारणीय है, स्रथ ही अनन्त पुरुषार्थरूप है, उसके प्िखा/म 
की बल्हारा है | वाद्य प्रतिकूलता से किसी का मोक्ष या गुण नहीं 
रुफ़ना । जगत जी अनुकूलता हो तथापि अपने में लय विपरीत इंष्टि से 


ध्ण्य | समयसार प्रवचन दूं६ रा भाग 


प्रतिकूल हवा तो अपनी गिपरीत रुचि के बल में स्थ4 ही रुका रहता 
है | खय तो मष्छित है और दूमरे पर भागेग करता हैं कि पर मुमे 
राग-द्रेप और लाम-अलाभ कराता है, तब वह कब ओर कैसे 
सु्धेरगा ? 


यहाँ पीच भावा से यवाथख्वभाव को प्रीफार करके, भेद को भूल- 
का, श्वद्धसष्ट की प्रतीति की, भर स्थुलरूप से विकल्प से !थक््‌ 
होकर, खाप्नित एकाग्र लक्ष्य से स्थिर हम सो उप्तका नाम शुद्धनय का 
असुभव-सम्यकूदशन हे, यही मुक्ति का प्रथम उपाय है। नि्विकत्य 
सम्पकूदशन के समय शुद्दनय के प्रतुभवरूप से गुण-गुणी के भेढ से 
रहित संगवान आत्सा एकाझ्ार जात हुआ से उसे शुद्धनय कहो; भाता- 
नुभूति कहो या श्रात्मा उद्दोंए्क ही है, मिल्‍न नहीं है । 


यहै। शिष्य पूछता है कि अभी अवस्था में विकार है, तथापि जसा 
ऊपर बढ़ा है बेस आत्मा की अनुभूति कैसे होपफती है ! झके 
उत्तर में 'विजानाहि! के अर्व की सन्ध है| शिष्प की ऐसी तैयारी 
होचुफी है कि उसे सुनते ही अन्तरग में श्रत्मक्त आ्रानस्द और रोमांच 
होजाता है | अ्रहा | यह आत अपर्य है। प्रभो आपने जो कहा हैं 
मे मच है, कित्तु अनुभूति कैसे हो ? अपूर्व बरतु का खरूप छुनक 
यदि उत्माहपूर्तक प्रअन उत्पन्न ने हो तो उसने या ते छुना ही नहीं 
है भ्रौर या फिर उसे विरोध है कि परे दिन आत्मा को ही चर्चा 
होती है | 

प्रश्न --जे। हमने मान रखा है उसे बरने की तो बात ही नहीं 
कहते ?! पहले व्यवद्ार के सुधरते #। बात क्यों नहीं करते * 


उत्तरः--प्रात्मा भ्रपने में (भीतर ज्ञान में) सत्र बुछ कर ध्क्ती 
है, पर में बुछ नहीं क्र सकता, इसलिये बाहर का करने को कुछ 
नहीं मड़ते। आने को यवारे जाने विना बाहर की एक नी बात ययार्थ- 
रूप से प्मक मे नहीं प्ायेगे, ट्सलिये दुनिया को चिता छोड़कर 


# 
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चोबीसों घटे आत्मा की चर्चा करते है | दुनियां अपने विशेधभाव को 
घोषित न करे तो क्या करे ? जिसे जो अनुकूल पडा मो दूसरे को 
बतलाता है | आत्मा को छोडकर जिसे दूसरा ओर कुछ सुनना हो- 
ऐसा मदरसा यहा नहीं है | यहाँ तो एक ही बात डके को चोट 
कही जाती है । यहेँ। किप्ती के लिये कुछ नहीं कहना है, कोई सुन, 
पाने या न माने उसपर आधार नहीं है । जो कहते है, उसमे 
अतिरिक्त धर्म के लिये कोई प्रथम सीढ़ी नहीं है । यदि इतना नहीं 
सममेगा तो त्रव की स्थिति पूरी कके अनन्तक्ाल के लिये अनन्त 
जन्म-मरण घारण करने को एक्रेन्द्रिय बनसस्‍्पति निगोद में चल्ला जायेगा । 
दो इन्द्रिय से पचेलदिय तक के सभी भत्र धारण को तो अधिक पते 
अधिक दोहजार प्तागर की स्थिति होगो,-ऐसा जिनेन्र भगवान ने कहा 
हे । उप्तमें यदि यथार्थ सत्‌ को न समकरा तो उत्कृष्ट अनहयात पुदूगल- 
परावतैन के अनन्तकाल तक एकेच्िय में रहता है । बह प्म्पूर्ग शक्त 
को हारकर महामृढ़ता की आकुलता का वेदन करता है । 


निगोद ओर एकेन्द्रिय के-[श्बी, जल, अग्नि, वायु और वनस्पतियाय 
के जीत्र की कायरियति जधन्य अन्तमुह्तत की ओर उत्कृट-सब्की मिला- 
कर श्रसत््य पुदूगलपरावर्तन काल की है। एक्र पुदूगलपरावतन के 
प्रनन्‍्तवे भाग में जो काल व्यतीत होता है उसमें असछयात चौवीमी 
का लम्बा प्मय होजाता है। जैसे धागा इली हुई सुई नीचे 
गिर गई हो तो बह हूँढने से जल्दी हाथ आजाती है, इसी- 
प्रकार यदि एकबार सम्यक्रुज्ञानसहित सच्ची दृष्ट्र श्राप्त की हो, और 
फिर भूल होजाय तो भल्पकाल में आत्मस्वरूप की प्राप्ति होसऊती है। 
किन्तु यदि दो इन्द्रिय से जैसे-तैसे मनुष्य हुआ, और तब भी शक्रात्मा 
की यथार्थ ग्रतीति नहीं की, धर्म के नाम पर कढ़ाग्रह में लगा रहा 
ओर प्त्प का अनादर जिया तो त्रम की स्थिति पूर्ण होकर एकरेन्द्रिय 
में जाना पंडेगा । यदि पुण्य की अधिक स्थिति होगी तो भी नहीं 


बचा छकेगा, क्योंकि तरस में रहने की अर्यस्थिति व्यवहार है ओर 
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परूव्य मुफलरूप नही है, में तो मैं ही हूँ भोर पहुत्य प्रदवव्ये ही है; 
त्रिकाल में भी में कर्मी परद्ृव्य का नहीं या; मैंने कमी परद्वव्य/का 
कुछ नहीं किया | पहले में ही अपना था, परढव्य परुुन्य का ही था; 
मैं भविष्य में झपता होऊँगा भोर पर्वव्य भविष्य में उसीका होगा; 
इम्रप्रकार परव्य से अपने प्रथक्‍तव का भर अपने से परदव्य के पृथकत्त 
का पच्चा ज्ञान; सच्चा विकह्य जो करता है वह प्रतिवुद्ध दै-ज्ञानी हे। 
प्र्मीं का वह लक्षण है। 22 


प्रंदरव्य का में कुछ कर मकता हूँ, ऐसा प्रभिमान जिसके हृदय 
मे रहता दे वह संज्ञानी है और जिपके मेने में ऐंसा विकरपं नहीं 
रहता भर जो ऐप्ता नहीं मानता वह ज्ञानी है । 


भावाय--भात्म झनादिकाल से अपने खरूप को भूलकर पर 
को अपना मान रहा है, उप्तका लक्षण क्‍या है ” और वह कैसे 
पहिचाना जापतण्तां हैं 


जो परवस्तु को भंपनी मानता डई, वह चज्ञानी का चिह है । 
बह यह कहा करता है, कि मुझे कर्मो ने झनादिकाल से चारों गतियों 
में परिक्षमण कराया है, भभी करा रहें हैं झोर भविष्य में भी करायेंगे। 
इसप्रकार जड़ से अपनी हानि मानता है, भोर यह नहीं मानता कि 
मैं झपने भावों से ही परिभ्रमण करता हूं, वह चज्ञानी है। 


यदि कोई यह कहे कि “भूंखे भजन न होय गुपाला,” शोर यह 
पाने कि पेट में रोट्यिं पडने पर ही पात्मा का गुण प्रगट होसकता 
है तो इसका भथे यह्द हुआ कि वह रोटियों में से ही भात्मा का गुण 
*प्रगठ होना मानता है। क्योंकि उसने रोटियों से ग्रात्मा को माना है, 
इसलिये पर को अपना माना है, धर्थात्‌ भ्रात्मा को जड़ माना है, वह 
पज्ञानी है। पर को लेकर आत्मा में धर्म नहीं होता । शरीर साधन 
कहलाता है किन्तु यह सच्चा साधन नहीं है। शरीर के रैज़क्णों में परितर- 
तेन होने से, भात्मा को हानि-लाभ नहीं द्वोता | यह मान्यता भी ठीक 
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भात्र में अपनी रुचि के गीन गाते है। रुचि का खुला निमन्त्रण है, 
जिसे जो अनुकूल पड प्तो मानता हें। 


आचार्यदेतव यह बात किपतसे कहते है” जो समभने वाला है मा 
ते। प्मकेगा ही. जड को तो कुछ समझना नहीं है, शोर जो मनरहित 
पशु है वे वर्तमान में कुछ नहीं समक प्कते | लोग कहते है कि हमे 
ओ अनुकूल पड़ता है वैप्ता ही करते रहो, किन्तु श्रफीम की गोलियों 
मिठाई की दुऋन पर नहीं मिलती | कोई कह कि हम तो अर्पाम के 
श्राहक है इसलिये हमारे लिये थाडी-बहुत तो रखनी ही चाहिये, ब्रिल्तु 
है भाई तुमने श्रनन्‍्तकाल से अफीम खा रखी हे-पनन्तत्रार वाह्म क। 
बातों मे लगे रहे हो । 


४ उ्बहारे लेख दोह्ाला, काइ न आबचे हाथ रे, 
शुद्दनय स्थापना मेवतां, न रहे दुविधा साथ रे ।? 


जिपने अमृन्य अ्रव॒पर प्राप्त काके प्रपूर्व मम्पकूदशन का निणेय 
श्रात्मा में नहीं क्रिया उसमे कुछ नहीं क्रिया । इस जीव ने अनादि- 
काल से इमप्रकार भेदरूप व्यवहार का झाश्रय किया है कि कोई 
अबलम्बन चाहिये, पुण्य के बिना नहीं चल सकता, शुभ करते-करते 
गुण-लाभम होगा, किल्तु उसके मन में यह बात प्राजतक नहीं जम पाई 
कि में अ्र्ता हैं, त्रिकार का नाशऊ हैं, दूसरे की सहायता के बिना 
प्रत्तगा में से गुण प्रगट होते है। इपलिये आचार्यदेव कहते है ऊरि 
प्रवद्वथ्ृष्ठ स्रभाव पहले लक्ष्य में लेना चाहिये। विरोधरदित यथार्थ 
दृष्टि किये बिना उप्तका झतुभव् नहीं होसफता | 


देह की क्रिया देह की योग्यतानुपार होती है। वह जीत्र के 
आधीन नहीं है । पुण्य-पाप या धर्म देह की क्रिया से त्रिफाल में भी 
नहीं होते, क्योंकि जड़ में यदि कुछ हो तो उससे पपक्कू अरुषी तल 
को क्या है! भज्ानी यह मानता है कि उपचरासादि काके शरीर इतना 
सृख गण है. और इतने हैरान हुए हैं, इसलिये अतरग में ब्रवश्य ही 
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गुण लाभ हुआ होगा, उिल्तु बीतागदेत् कहते है कि यह बात मिम्या 
है। पर से झात्मा को कुछ मी लाभ नहीं होता, जीव भ्रनन्तवार 
पुण्य की मिठास में लगा रहा है। उमसते मिन्‍न कोनसी वस्तु रह जाती 
है कि जिसके समकने स भत्र न रहे, सा कह बात झाचार्यदेव सह 
पहना चाहते है। 

अवस्था के क्णिक भेद को गाोग काने वाला शुद्धनय भाणा को 
कैसा बतलाता है -- 


(१) पबद्वस्पृष्ट -उस्तुरूप से शुद्ध । क्षणिक सयोगी वस्तु उव्यका 
है, उमके बच स्पर्श से रहित, रागादिक पक्‍लेशभाव से रहित, पम्तव्य के 
साथ नहीं मिलने यम्य और अपग, इमप्रफार स्ततत्र कसस्‍्तुरूप से शुद्ध 
बरतलाते है। जमे निर्लेप्तभात्र बाला क्मनप्रत्र होता है। 

(२) श्रनन्‍्य -स्तक्षेत्र से शुद्ध । नर नारक, देब, पशु के शरीरा- 
कार परक्षेत्र से भिन्न और अपने अरूपी अमस्य प्रदेश से एकमेऊ है। 
वर्तमान देहाकारमान्र था उसके बिकल्पमात्र जितना नहीं है, उसको 
मुझे नारित है में त्रिकनाल एकरूप हूँ। 

(३) नियत -स्रफाल से झभिन्‍न | वनेमान ज्ञख-क्षण में अवस्था बदलती 
है उतना नहीं है, फिन्तु त्रिफालस्थायी होने से त्रेफालिकशक्ति से 
नित्य, स्थिर, निश्चल, एफरूप ज्ञायक्मात्र से हैँ। यदि अबस्थाभेद पर 
देखा करे तो विकत्प नहीं टूटता, किन्तु राग की उत्पत्ति होती है। 
उम्रर्मे समुद्र का इष्टांत है। 

(9) अविशेष -स्वभाव से भझभेद | वसतुदृष्टि में गुण-गुणी को भेद 
नहीं है। सामान्य एफमावस्वरूप अब' हैँ। यहूँ सोने के दृष्टात से 
विशेष प्रमकना चाहिग्रे | इन चार करशणिकाओं से आत्मा को जाना 
जिमका फल नि सदेह भनुभव से ज्ञात होता है । 

(५) असयुक्त.--बर्तमान छ्ोगिक प्रवस्था में, परनिमित्त में युक्त 
होने से उत्पन्न होने वाले पुण्य-पाप के भावों से मिन्‍न, पर-पर्याय में 
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सत्रवरूय राग द्वेष क्री एकाग्रता के सवेदन से में मोहकर्म में सपुक्त 
हैं, इसप्रकार बरबभात्र से बचा हुआ था, उस संयोगाधीन दृष्टि को सलक्ष्य 
के द्वारा तोडफर मैं परस्य-रागरूप नहीं हैं, इमग्रकार त्रिकाल निमेन्न 
एक्राफार स्वभाव को लक्ष्य में लेकर पूण अमगगा घुक्खभाव का मंथन 
करने पर स्वमभात्र में एफ्ाग्रदष्टि का बल देने पर सम्यक्रठरन, ज्ञान 
और ग्राशिक स्थिरतारूप निमल पर्याय प्रगट द्वोकर सलरूप और विकाररूप 
अब्ाथा का नाश डोता है। में त्रिकाल एकाकार अखडज्ञायक हूँ, इसग्रकार 
झुद्धनय के अल से अपनी अबद्वस्ट्टना अनुभव में थाती है। 

शुद्रनय का विषय ही सम्पक्ृदशेन का त्रिषय है। अबद्रस्पृष्ट आदि 
पीच भार्षों से शुद्ध श्रात्मा ऐसा है, या कहते ही पात्नता से ग्रहण 
करन वाला शिष्य अन्तरग से प्रकुल्लित होकर उपके अनुभत्र के लिये 
प्रश्न करता है । 

( यहाँ। उत्तमब्रोध अपूव देशनालब्धि के द्वारा ग्रहण करने वाले 
भव्य--उपादान और सत्‌ का ऊथन ऋरने वाले माक्षात-ज्ञानी-निमित्त की 
अलोफिफ मत्रि की गई है ।) 

है भगवन्‌ |! आपने जो ऊर कहां है उसे लक्ष्य मे लिया है, 
गम्भीरता से मत्‌ का आदर क्रिया हैं, अब्र में बढ़े से पीछे हटने वाला 
नहीं हूँ, किन्‍्तु उपकी अवुमूते कैसे होगी ! आपने कहा है कि- 
पर के बच-स्पर्ण से' रहित, पुण्य पाप की आकुलता के चेढन से रहित, 
ऐसा पत्रिन्र पूण ब्रोतराग स््रमावी हैँ, यह बात अन्तरग में जम गई है, 
मात्र उम एक का ही आहठर है, किन्तु बतेमान अत्रस्था में देहाद़ि का 
सग्रोग और उमसे युक्त होने से आकुलता का वेदन होता है, उससे 
भिन्न गिद्ध भगवान के समान क्योंकर अनुभव किया जाये ? यद्यपि 
अवस्था में मयोग है तथापि अचन्ध के अनुभव करने की कौनसी रीति 
है, उम्र पूर्व अनुभत्र के लिये पूछता है । 

इसमे अनेक न्याय निहित है। (१) मससार की तुच्छता ओर मात्र 
मोन्तखभातव की ही उत्कढता मानकर उसीक्रा आदर किया है, (२) 


घर 
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उमीक्रीं प्राप्त करने क्री तैयारी है, (३) झापते जो ऊफ्र फहा है तदनु- 
मार मैंने वत्तु का लक्ष्य क्या है-उप्तडी स्वीकृति, (2) आपने जिम 
माय से कहा है उसी भात्र से ममता हूँ, उममें कोई अन्तर नहीं है, 
(५) आपने सत्य ही कहां हे। पुरुपग्रभाण से बचनप्रमाण होता हे, 
ऐमा मैने अपने ज्ञान से निश्चित्‌ किया है। यह वात पहले श्नन्‍्त- 
काछ में नहीं सुनी थी ऐस्री अपूर्च है, जबकि यह बात ऐसी जम गई 
तभी तो आगे वढफ़श भन्तरग अनुभव के लिये ग्रश्न करता है, वहँ। 
दूसरा कुंड स्मरगा नहीं करता । ( अनन्तवार स्पारहअग ौर नव 
परत का पठन किया, तीवफा भगवान के निकट जाकर श्रवण किया तथापि 
श्रात्मा समझ में नहीं झ्ाया। अनन्‍्तवार वापिस हुश्मा ऐसी बात याद 
नहीं करता, रुफ जाने की बात नहीं करता । ) 


जिपप्रफार प्राचार्यदेव भप्रद्षित भाव से मोक्ष की बात करते है 
उसीग्रकार अप्रतिहत भाव से हूँ कहने वाला शिष्य है, इसलिये दोनों 
एक ही प्रकार के होगये | बीच में रुफने की कोई दीवार नहीं रखी | 
उरोक्त पंच ऊरशणिरझाओ्रोरूप भ्रात्मा का स्वरूप गुरु के निकट से सुना, 
फिर अन्तरग में विचार करके मेल करने के लिये प्रनादिकाल्ीन 
ममारचक्र को बदलने के लिये सम्यक्ृदशन वी बात पृछठता है । 


अनादिफालीन निण्म है कि एकबार यथाथे तत्समागम्त से प्रत्यक्ष 
ज्ञानी की वाणी कान में पहनी चाहिये, फिर उसी भत्र में अथवा 
दूसरे भत्र में झपने भाप तत्व मनन से जागृत होता है, किन्तु प्रथम गुर 
ज्ञान के ब्रिना अकेला शास्त्रों को पढ़े श्रथवा ऊ्रिसीसे सुने, या कल्पना 
करे तो तत्व प्मक में नहीं आसकता | इस श्रवण को शाख्रीय भाषा 
में देशनालब्बि कहते है । 

ग्रनादिकाल की निमित्ताधीन इृष्टिमय अविवेक को बदलकर त्रिकाल- 
स्थायी भुव्स्रभात्र की ओर देख, तो भतार्यद्रष्टि के द्वारा क्णिक 
विक्रार का नाश हं'जायेगा । विकार के प्तमय सथोग और निमित्तापीन 
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विकार से त्‌ भ्लग न हो तो प्रथक्‍्ब नहीं जाना जासकता, भर विकार 
दूर नहीं किया जामऊता । जो दूर नहीं होता वह सखमात्र कहलाता 
है, इसलिये विक्रार ओर संयोग की तुकमें नास्ति है, इम्लिये उससे 
मिन्‍न श्रात्मा की अनुभूति होसकती है । 


जैसे बमलपत्र जल में ढूबा हथा हो तो उसका जलस्पदीरूप बते- 
मान अवस्था से अनुभव करने पर, जल के सयोग की ओर निमित्ताधीन 
इृष्टि से देखन पर बतेमान अवस्था में वह वमल्फ्न जल को स्पश 
रहा है,-यह बात व्यवहार से सत्य है, तथापि जल मे किचियात्र 
भी स्प्शित न होने योग्य कमलम्त्र के निर्षेत स्रभाव के निकट जा २ 
देखने पर कमलापच्र को कुछ ऊपर उठाकर देखने से स्पष्ट ज्ञात हता 
हैं कि वह क्रिचितमात्र भी जल को स्पश नहीं कर रहा है । कमल- 
पत्र की पानी के भयोग की अर की व्यावहारिक् ब्राह्मदृष्टि से देखने 
पर जलस यथाथ प्रतीत 'होता है, किन्तु उसके निर्लेप स्वभाव के 
निकट जाकर देखने पर अर्थात्‌ सूझ्मद्ष्टि से कमलान्र का खभात्र 
देखने पर वह अधर्शी खमात्रत्रन है, ऐमा दिखाई देता है। जल का 
सयाग होने पर भी कमलपत्र तो अपने स्माव से कोरा ही है, पिम्तु 
याद उसके निकट जाका देखा जाये तो वह सभी को कोरा हो 
दिखाई देगा । इसीग्रकार भात्मा अत्रद्धसृष्टरूप से प्रथकू ही है, कित्तु 
यदि उसके निकट होकर देखा जाये ता सबको 'बैमा ही प्रतीत होगा। 
वर्तमान सयोगाधीन दृष्टि से देखने पर व्यवहार से पर्याय में बघन- 
सयाग भाव है, तथापि मूल असयोगी स्वभाव से, पुदूगल से किचित्‌- 
मात्र भी स्परशित न होने योग्य ऐसे भ्रात्मत्वभाव के निकट जाकर एक्ाम्र 
अलुभव करने पर, पर से बधनभाव-सयोगभाव प्भूताथे प्रतीत होगा । 


वर्तमान कर्म की सयोगरूप छ्ोणिक अवस्था को गौण करके अपने 
त्रिशालसायी पूर्णेस्वमाव को मानना जानना, ओर उसमें स्थिरता करना, 
एवं इप्तप्रकार स्वाश्रितद्ृष्टि से पूरे असग' स्वभाव की श्रद्धा करना सो 


हि. हु 


क। 
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अनन्त जन्म-मरण के नाश करने का और पूरो पवित्रता को ग्रगट काने 
को प्राथमिक उपाय है | 

लकड़ी का छाटे से छोठा टुकडा चाहे जैप्ते पानी में तैरता है, 
डबनता नहीं है । जब उस्ती लक़डी के रजकण लोहे की श्रक्‍ता में थे 
तब ऐसा लगता था कि यह कमी तर नहीं सत्ेगे, किन्तु पर्याय के 
बदल जाने पर पानी में तैरने का खभात्र (जों लोहे की धबरथा में 
अप्रगठ था) ग्रगठ होता है । तरत की जो शक्ति रजकण में थी वही 
प्रगट हुईं है | यह ता मात्र एक रृष्टान्त है। जड रजऊणों को भपने 
सखमात का ज्ञान नहीं होता फिल्तु श्राझ्मा सदा ज्ञानस्वभाव, मोफष- 
स्व॒भावी हैं उत्तम अग्स्था में विकार है, किन्तु उम्र बिक्ार का नाोशक 
और गुण का रक्षक मुक्तल्लमाव सदा विद्यमान है । पुदूगल परमायुष्नों 
में सतत्रता से बन्चन-मुक्तरूप होने की शक्ति सदा अपने (प्रमासु्ों 
के) आधार स है | उप्तमें बगे, गय, रत, रपण इत्यादि गुण सदा 
एकरूप हियर रहसर पर्याय अनन्तप्रकार से बदल्लती रहती है। 
उमकी क्रमद्ध (नियमित) पर्याय को व्यवस्था करने वाला पुदृगह द्रव्य 
सतत्र है। उम पुदगल की कथा देहादि की पर्याथ को में भदलता हैं, 
अथवा मेरी प्रेरणा से ऐमा होता है, यों माने ओर यह माने कि उधका 
कर्ता कोई इखर हे तो कहना न होगा कि उसे प्रत्येक वश्तु की 
खतत्रता की खबर नहीं है 


यहं। यह निश्चय कराना है कि प्रत्येक आमा अपनेरूप से लतत्र है 
और अपने गुण-पर्यायरूप से ही है, परूप से नहीं हैं। अपने में नि“ 
चाधीन क्षणिक विकरारी अवस्था होती है उस विकार जितना ही भा 
नहीं है। कर्म का स्योग और वियेग जड़ की पर्याय है, उसके भाप 
बतेधान क्णिक पर्याय का स्योग है, तेथापि मिल्नन्‍मिल्न खेमे है 
देखने पर भपने खभाव करी सतत्रता दिवाई दती द्दे। 


यदि स्नकण को वर्तमान लोह की प्रबरिरूप ही देख तो पानी में 
डबने योग्य है, इसीप्रकार आत्मा को सवोगाघान वतमान अउखापत 
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ही देखे तो वह वघनवान है, सो सत्य है। जने लक्डी का स्वमात्र 
त्रिकाल पानी पर तरने का है इसीग्रफ्ार आत्मा रजकशो से मिन्‍न रागादि 
के नाशक स्वभाव वाला है। उिन्‍्तु बरतेमान पर्याय में (लोहे की मीति- 
अज्ञानदशा मे) भत्र मे इबने की य्रोग्यता वाला है, किन्तु यदि में उस 
रागादि में तथा पर से भिन्न हू, हीन या उपाधि जाला नहीं हूँ, इस- 
प्रकार खलक्य मे स्वभात्र का माने तो वह शुद्ध ही हे, वमों से मिन्‍न 
ही है। 


में पर से मिन्‍न हूँ, स्वतत्र शक्तिर्प हु. एस खमाब को न मानने 
वाले का अवस्था मे भयोगावीनद् ष्ट स सस्तारा में परभश्रमण करना 
सत्याथ है। तथापि जिंते पासों क्रिचिउमञ्न भी स्पश नहीं कर सकता, 
ऐमे कमलपत्र को सक्डा वर्षतक चाहे जितने पानी में इब्रा रख ओर 
फिर उसे चाहे जबत्र निकालकर देखे तो वह वर्तमान में भा बेसा ही 
कोरा दिखाई देगा जैसा उमका कोरा ख्ात्र इबने से पहले था। 
इसीप्रकार में अज्ञानदशा में पर से वधा हुआ हू देहादिर्प हूँ बिकरों 
अवस्था जितना हूँ, इसप्रफार मान्यता की मूल से बधनभात्र इतना मान 
रखा था, किन्तु अमयोगी ज्ञायक्रमाव का अलग करके देग्व तो रागादि- 
रूप या बन्धनरूप अथवा किसी सणेगरूप में श्रात्मा का शुद्धस्वभाव 
कमी भी नहीं गया है। 


' आत्मा में परत्रस्तु का त्रिकाल अभाव है तास्त है। परवस्तु अपने- 
रूप में है,आत्मारू) नहीं है । रूपो जड़ परपासुओं मे बग, गध, रस, 
स्पर इत्यादि गुण और कोमल, कठोर, रूखा, चिंरना इत्यादि उन गुर्णो 
की पर्याथ् है। वह सब ग7जागों का ही स्वरूप हे, श्ात्मा का नहीं | 
आत्मा तो उस जड़ को ओर उमके गुण-पर्यायों को जानने याल्ला है। 
अपने को भूलकर दूमरे को अउ्ता मानयर, उसमें राग करके अठ्क 
रहा ह ओर उसके फलस्वरूप नरक, निगोद देव, मनुष्य इत्यादि 
चोगम) के अवतार वारण करके यरिश्षमण कर रहा है। वह परस्ध्िमगा 
(समारअयस्था) ब्यहार से सत्य है। किन्तु यदि मल शाज्चत आत्मस्वन 
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भात्र को निशचयदष्टि से देखें तो किक अपस्था के मेद अमृता है। 
पर्यायर्धा्ट से चार गतिरूप जो गबश्रमग है सो श्रम नहीं फिन्तु 
सत्य हे, तथापि निश्चय से वह पर्या4 श्रात्मा में त्रिशाल रहने 'वार्ली 
नहीं हे, आत्मा का ख्भाव्र नहीं है, टमलिये वह अभूतार्थ है । 
जबतक देह्दृष्टि रहती है तत्रतक देह से मिन्‍वता नहीं मानी 
जापकती । जब्तक पर्यायद्॑ष्टि होती हे. तब्रतक स्वमात्र की यथार्म 
प्रतीति नहीं होती । प्रथक्‌ स्मतत्न स्वभात्र को नहीं जाना, इपलिये पर 
को झरना मानकर जीब राम-द्रेष किया करता है । एफमराप्न अपना 
वास्तविक स्वरूप जाने बिता जीव ने अन्य मव कुछ अनन्तवार किया 
है । तू विकार तथा बचन के सयोग से मिन्‍न दे, उसकी तुफमे नातित 
है। हे ग्रमु ! तू पर से फिचितमात्र भी स्पर्शित, वह शयया दवा 
हुआ नहीं है | ऐसी स्तत्र स्वमावदृष्टि के बल से संसार से पार 
होने का पारायण प्रार्म्म होता है। एमंबार तो उत्साहपृर्पफ् हैं 
कह । जिम भाव से अनन्त जीत्र त्रिलोकीनाथ-प्रभुषग को प्राप्त हुए 
हैं, पूर्ण हुए दे, वैसा ही -में हूँ | और बैसे ही माव को धोषित करता 
हूँ कि मुममें पूण मुक्त-पिद्रस्रमाव वर्तमान में है. में तिद्र परमात्मा 
की जाति का ही हूँ, वतमान में भी मिद्ठममान परिपुर्ण हूँ, ऐसे पूण 
स्वभाव के वल से में वर्तमान भेद को नहीं गिनता ।पुदूगल से किचिंत्‌ 
मात्र भी स्पर्शित नहीं हैँ यह उनकी बात नहीं है जो। केबली भगवान 
होगये हैं, किल्तु केवली होने के लिये प्रथम सम्यक्रदशन बहमे को बत 
चल रही है थ्रौर उस सम्यकदर्शन को प्राप्त करमे की अपूर्त रीति 
कही जारही है । 
तीनलोक और तीनकाल में कोई किस्ती का हित अथवा प्रहित नहीं 
कर छकता | सत्र भ्रपनी अपनी अलुकूल्तता को लेकर अच्छे-बुरे भाव ही 
कर सकते हैं। कोई ऊ़िसी की पर्याय को करदे अभवा मैप्ती 
प्रेरणा करे बैसा हो, ऐसी पराधीन कोई वस्तु जगत में नहीं है । वीत- 
राम के मार्ग में प्रत्येक वस्तु की स्वनत्रता की स्व्ट घोषणा है । प्रत्येक 
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आत्मा अपनी अपेक्षा से है ओर पर की अपेक्षा से नहीं है, तथा पर 
में कर्ता-भोक्तारूप भी नहीं है । इसप्रफार जिसने माना है उसे पर: में 
अपनापन मानकर, राग-द्वेष में अव्कता नहीं होता, अर्थात्‌ उसे अपने 
में ही देखना होता है, इससे अनन्त परवस्हुओों के माय. कतृस्यनाव 
का अनन्त राग दूर होगया ओर जाना कि भरे ! अन्नानदशा में 
इम बात की मुझे खबर ही नहीं थी, प्रत्येक्ष आत्मा खय ही. यपने 
मार्यों से अपने को भलकर अपनी हानि करता है और स्वथ ही पर 
से मिन्‍त अबने खतत्र स्रमाव को तादफर अपना सुधार कर सक्कता 
है। प्रत्येक वस्तु का ऐसा ख़तत्र स्व्ूप बताने वाले बीतराग सम्रेन्न 
ही हैं, और ऐसे स्वरूप को खीकार ऊरने वाले भी बीतराग सर्ज्ञ के 
सप्ान ही हैं या होने वाले हैं । 


धरम का अथ है ज्ञानानदरूप थात्मा की बस्तु-अपना स्वभाव, सतत्र- 
भाव, जोकि सदा अपने में ही है भर अपने आधार में ही प्रगट 
होता है) शरीरादिक कोई सयोग मेर नहीं हैं, क्रिसी के साथ मेरा 
सम्बन्ध नहीं है, इसप्रफार खमात्र के निकट जाकर अम्तरगर्ाष्ट से 
देखने पर प्तणिक वन्धन-संयोगरूप अब्रस्वा अमूताओ है, नाश को प्राप्त 
होने योग्य है। है प्रभु | त्‌ पूणे है, मुक्त है, भीतर दृष्टि शालमर देख। 


४सार नयणाती श्रारूस रे, हेते न दीठा हारि।" 


दूसरा सब्र कुछ भूलकर एय्खार स्त्रभाव के समीपत्थ हो. अतरग 
स्वभाव को पर से भिन्‍न लक्षणारूप देखकर उममें एकाग्र होने पर 
विकार का नाश होकर, वर्तमान में साज्ञात्‌ प्रथक्षच का-सुक्तखभातषत 
का अनुभव तुफसे होमकेगा। अज्ञान में ही अनन्तकाल व्यतीत होगया, 
परव खादहीन-पुरुषाथहीन ' ब्रात को ऋटापि न सुनना । चतुस्वमात्र 
जैमा यह कहा है वैसा ही हैं, इसमें शक्रा है ही नहीं। यह समयपार 
(शुद्धाला) की बात जम जाये ओर छशुद्धता दूर न हो मोक्ष प्राप्त न 
, ही, ऐसी बात ही आचार्यदेव के पास नहीं है। छुनने ब्ाले, पात्र जीबः 
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ओर सुनाने वाले सतमुनि-दार्ना को एक ही कीडि में रखा हैं। मत्त 
की वात सुनऊर तेरी प्रभुता तुके स्तर जप ही गई है, जैता में 
कहता हूँ वेधा ही है। 


चल्लत्ते फिसते प्रगट हरि देखें रे, 
मेरा जीयन सफल तब लेख रे, 
मुक्तानंद का नाथ बिहारी रे, 
शुद्ध जीवन है डोरी हमारी रे, 


जो गग द्वेष मोहरूपी पार्पो के समूह को हरता है ऐसा मगवान 
आफा हरि है। ख्रभाव में ही ग्रमुता को देखने वाला सबको प्रमुरूप 
ही देखता हे। उप्तकी दृष्टि में प्रमु होने के लिये अपात्र कोई है हो 
नहीं । और भ्रज्ञानी जीव जिसकी दृष्टि देहादिक परपदायों पर है. वह 
सतको हीन, अपात्र या पराधीन देखता है। में मी पात्र और ते भा 
अयात्र है, इस्रप्रका/ स्य ही बात जम गईं है, जिसका दूपरे में 
भी भारोप करता है, दूसरे को अपने प्मान ही मान लेता हे। 
ज्ञानी चलते-फिरते सबको पत्मात्मा के रूप में ही देखता हे, ज्णिक 
अयस्था के बिद्वार को खमाव की दृष्टि में मुख्य नहीं फरता। मैं 
प्रभु हूँ भर तू भी प्रभु है, तथा सभी भात्मा प्रमु हैं, उपप्रकार रातदिन 
चतन्य भाव न के ही गीत गाया करता है । 


भगवान चिटानन्द मुक्तल्वममातरी आत्मा बन्धन-सयोग़ से त्रिकाल 
मिन्‍न है, उधस्त पूर्व प्रित्न साध्यलभाव को ही निरतर स्वाश्रय से देखता 
हैं । बह शुद्रद्प्ठ ख्ताध्य जावत की परिणति है,-जिम खतत्र परमात्मा 
रूप स्राव को देखने वाली दृष्टि से ज्ञानी समस्त जगत में पमी प्राणिश्रा 
को मुक्तानदरूप, बवन उपाधि से रह्वित पूर्ण प्रभुख्य ही देखता ह। 
प्रत्येक्र, झात्मा अपने स्वभाव से प्रग्नु है | पहले तेरी मान्यता मे वन्वन 
दूर ह।फर। पूण प्रभुल दिखलाई दे, "ऐमी जात कही जारही है, इन्तार 
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मत करना, खीकार ही करना । खमाव की प्रतीति सहित खरूप 
आगे बढ़, पीछे हटने की अथवा रुक जाने की बात बीच 
मत लाना । 

तू हमारे निकट घनन्‍्तरग अनुभर की बात पूछने को आया है, 
इपका अर्थ यह हुआ कि व्‌ सतार के किनारे पर तो शाही गया है, 
अग्र इधर-ठचर झा वुछ् दूसरा स्मरण करके पीछे मत हटना । ख्री- 
पुरुष अथत्रा छोठे-बंडे, शरीर-मुर्दे पर दृष्टि मत डाल, उसे स्रपर की 
प्रतीति नहीं है, वह तो केवल श्रन्व है | तू देह से मिन्न बतेमान में 
ही देहमुक्त है, इससे इन्क्रार मत कर । देह सम्बन्धी ममता को छोड- 
कर घपने में प्रन्तरगदृ॑ष्टि से देख, अपने स्वभाव को स्रीकार करने 
वी शक्ति तुमर्म ही है, तेरे मुक्तमाव को दूसरे तो रवीकार बरे और 
तू न माने तो यह केसे होसफता है । 


मे 
मे 


जत्र बालक बहुत समय तक खेलता-कूदता रहता है. तब मात्ती 
का ध्यान नहीं होता, रिन्‍्तु जब वह थकुकर माता के पाप आता है 
तब्र माता गीत गाजर उसे छुला देती है, इससे विपरीत स्‌ अनादिकाल 
से ससार में परिभ्रमण कर रहा था तब तुकपर हमारी दृष्टि नहीं थी 
किन्तु (आचार्य कहते है कि) जब हमारे स्॒रूप में प्तमाविष्ठ होजाने 
का ओर विकल्पों को तोड़कर, स्थिर होने का अवसर पभ्राया भोर ते 
भप्तार के श्रमण से थक्रकर हमारे पास श्राया है तब दूसरा सब वुछ 
भूलकर हमारे अनुभव को पसमकले, सबसे पहले डके की चोट एक 
बात छुनत्वे कि तू ज्ञायय्स्वरूप है, मुक्त ही है, व्‌ अपने ख्तत्न 
खभाव को स्वीकार कर। (प्तप्तार में माता बालक को सुलाती है, किन्तु 
यहें। प्राचार्य मुक्त होने की बात कहकर अनादिकाल से तिहा में पढ़े 
हुओं का जगाते हे।) 


कोई कहता है कि जीवनभर तो सप्तार के विबिव कायों में लगे 
रह अब्र क्या वुछ हो क्षणों में स्क सकेगे ? क्या मम्ी इस बात 
की समझ छते होंगे ? 
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सेसाधान --जो जे। मप्तकने के लिये तत्पर हुए हैं उत सब 
प्मक में अकय जाया है, त्रिकाल में भी ऐसा नहीं होपफता फि 
खख्प समक में नहीं आ्राये। जिसे अयना चिता नहीं हे, मत्‌ के प्रति 
रुचि नहीं हैं, वह दूसरे के गीत गाता है और ऐसी शत्रा वरके हि 
हमारी मप्तक में नहीं प्रायेगा, पहल से हा समकन का द्वार बन्द कर 


देता है। 


यह स्थूल शरीर हैं, इसके भीतर आठ वमी थी सूछम रज मरी हुई 
है, जोकि परमाणु है | उमके द्न्य गुण, पर्याय, रूपी है, अचेतन है, मोर 
तू सदा अरूपी भगशन चतन्वरूप है, इसलिये उससे मंदा मिन्नस्वभाप्र 
है। पाना और कऊृड़ एउ्नेत्र में एकत्रित रहने पर भी ककड पानी- 
रूप अथवा पानी क्रटडखप में कापि परिणत नहीं होता, इसीग्रफ़ार 
ग्राक्मा ओर शरीः प्रनादिशाल से एफ क्षेत्र में गहने पर भी मिन्न ही 
हैं। एज्ार पृथक चैन्यलमात्र के निकट आकर अतरगदष्टि से- देख 
और श्रद्धा कर, यही प्म्यक्ृददीन है। सुक्तल्लभाव को रीकार करके 
आन्तरिक उन्साहपूर्तक प्त्‌ का आदर जिया कि यही ,श्रद्धा मोक्ष का 
वीज है। ख्प्नदशा में भी वहों विचार, उसका आठर, शोर उम्रीके 
दर्शन होते ग्ह॒ते है। 

अनु स्ूप्ने मे दरान पामे रे। 
तेनु मन न चढ़े बीजे भासे रे । 

भत्र धारण करने का मश्रम दूर होगया, यह तो चैतन्य स्वय जागृत 
होऊर घोषिंत करता है, उसका निगय करने के लिये किप्ती के पास 
पूछने को नहीं जाना पड़ता । 

सर्वप्रथम इसी दृष्टि से इस बात का प्रारम्भ , किया है कि तू शुद्ध 
परमात्मा है। प्राअयरूप भेद को भूलकर मुक्तत्रमाव को स्वीकार कर 
और उस दृष्टि पर भार देकर उसीके गीत गाता रह । अनादिकारल न 
श्रम को दूर करने का इसके अतिरिक्त दूसरा कोई है नहीं है। 
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स्वभाव के लिये किसी बाह्य साधन की त्रिकाल में भी प्रावश्यक्ता 
नहीं होतो | जैते अतादिफालीन अवकार को दूर करने के लिये फावडा। 
पय्ल और सूप इत्यादि साधन काम नहीं आते, किन्तु उसके लिग्रे एफ 
पात्र प्रहाश आवश्यक होता है, इसीप्रकार शात्मा के अनादिकालीन 
अज्ञानांधफार को दूर करने के लिये कोई बाह्य परिश्रम नहीं करना 
पड़ता, पिन्‍्तु जहाँ सम्पकुज्ञानरूपं। प्योति प्रगठ हुईं किवही अनाद़िक्ा- 
लीन भज्ञानाधफार एक छ्णमर में नष्ट द्वोजाता है। 


गाय के गले में रा बाघवबर यह वहा जाता # कि 'गाय का 
गल्ला बाघ दिया,' किन्तु गला अपने में है और रस्ता रस्से मे है, 
इसप्रकार दोनों पृथक ही है । इसप्रवार वर्म के परमारुओं वा ओर देह का 
सयोग उसको भत्रस्था के समय एक क्षेत्र मे उसके कारण से, घयोंग 
भाव से रह रहे है । वे अप्तुर्त काल की मर्यादा से भाते है भोर 
जाते हैं | वे आत्मा के साथ एकमेक 'होकर नहीं रहते । भात्मा संदा 
' अपनेरूप भें है, जड-देहादिक रजवणरूप बत्रिकाछ में भी नहीं है । 
जो वरतु ही अपने में नहीं है बहन तो अपने को दवा सकती है और 
न कुछ हानि-लाभ ही कर प्कती है । 


गाय के गल्ले में जो रस्सा बँधा हुआ है वह गले के बतुल से 
अधिक चौडा है, यदि गाय' अपने गले की ओर दृष्टिपात करे और 
अपने छूटने का विचार करे तो ज्ञात हो कि-भरे ! मेरे गले से तो 
यह रस्ता अधिक चोडा है, और इसप्रफ़रार प्रथम विश्वास्त करे तो फिर 
रे के बीच से गर्दन को ,निकालकर माय मुक्त (खुली) ही है, अर्नत 
वह- रस्से से अलग होसकती है | जबतऊ उसे भान नहीं था तबतक 
वह भपने को बँधा हुआ मानती थी, इसीग्रकार मैं बधन से मुक्त हू, 
इतना यथार्थ बिचार करने वाला आये (ज्ञाता) हुआ है, उसके कर्म का 
दृढ़ बंधन नहीं रहता; यदि दृढ़ बधन हो तो' ऐसे- विचार को अत्रक्राश 
ही नहीं रहता क्रि मैं-ऐसा खतत्र हूँ ।,जो घत्‌ को सुनने के लिये 
तैयार होकर भाया है उत्तके बधन कठिन नहीं होसकते, उसकी पर- 
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मुखापेक्तिता दूर होजाती है, खाने पीने को और रोगाद़ि को मैँकेट मिट 
जाती है, ओर प्रशरीरी होतऊता है, ऐसी यह बात है ! 


पानी के महा प्रगाह के बीच रहने वाला लकड़ी का छोटा पा 
टुऊड भा पानी में तैरने का श्पना समभाव नहीं छोडता तो में 
चतन्य अयने जानने का स्पभाव क्यों छोड़ ? लकड़ी को अपने खमाव 
की खत्रर नहीं है, किन्तु उसका निशय करने वाला ओर मत्रके स्वभाव 
को जानने वाला चेतन्यछवरूप ग्रात्मा हे । पहले खमात्र के निकृ 
जाकर अपनी मान्यता को बदल | दसरे के भाड़े-मैंकट मे उत्माह 
दिखाता है, किन्तु अपने स्रमाव की चिता नहीं करता और प्रभु 
होकर तू अपनी महिमा का अनादर करता है, यह तो ऐमी कहावत 
हुई कि-“धर में नहीं है चून चने का ठाकुर बरी बरावे, मुक दुखिया को 
लहँगा नाहीं कुतिये भूल प़िलातें 


देहादि समोग के भेद तुकरूप नहीं हैं | जो निजरूप नहीं है उसे 
अपना मानने से चौरासी का श्रत्नतार द्वोता है | जप्ते मिंद्री का दक्कन, 
घडा हत्यादि पर्यागों से अनुभव काने पर श्रनेऊ आकाररूप भन्‍्य भताये 
है-सत्यार्श है, तथापि स्वतः अस्खलित (प्षत्र पर्याय में से किचितमात्र 
भेदरूप न होने वाले ऐसे) सतत माटीपन के एफाझार खमाव के निकट जाकर 
अनुभव करने पर झन्यत्य अमताये है-अतत्थाथ है। मिट्टी को अनेक 
आकार में देखने की दृष्टि छोडकर सामान्य माठोपन को देखने पर घट 
ह्यादि मंभी अबस्थाओं में एकाकार मिट्टी ही व्याप्त दिखाई देती है! 
उमप्रकार श्रात्मा को मनुष्य, देव, नारकी और पशु इत्यादि भनेक पुल 
के भाकार से देखे तो विविध प्रकार की मिन्न-मिन्न अनेक भवत्याएँ 
सप्तार-दशा में होती हैं, वे अनेक पर्योयों के भेद व्यवहार से साय 
हैं। चौरासी के अवताररूप विमाव व्यज्ञनपर्याय और निमित्ताधीन अनेक 
देहों के आकार ् मैंति आत्मा का भाकार छोटा-बडा होता है, जोकि 
व्यवहार से रूतय दे । 
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जब कोयला जलाया जाता है तब उप्त कोयले के ही आकार में 
अग्नि हुई कहलायेगी, इसीप्रकार जीव छोट-बडे शरीर का प्तयोग ग्राप्त 
वरके क्णमा में बड़े हावी के भाकार का होजाता है भार क्षण मे 
सूक्म चीटी के बगबर हाजाता है, तथापि उम्र प्रत्येक पर्याय में श्रलख्यात 
आ्रध्ममदेश प्क से ही है। 


जैसे मिट्टी निय एकाकार है बसे ही चेतन्यस्वमाव रक््षेत्र से नित्य 
प्रभे”ट एकावार है। उस खभाव के निव्ट जावर एकाकार दृष्टि से 
देखने पर नर. नास्की इत्यादि भऋशुद्धपर्याय के अनेक भेद श्रमूताथ है। 
अनेक शरीर में स्री, पुत्र, मित्र तथा शत्रु आझादिक अनेकत्व को, अच्छे- 
बुरे भेद की. दृष्टि रखफर देखें तो राग-द्वेष दूर नहीं हामकेगा, क्योंकि 
वतेमान पर्यायद्रष्ट मिश्याद्वप्र है। देहादिफ आऊार में या बाह्य संयोग 
में कुछ भी भन्छा-बुरापन नहीं है, किन्तु भ्रज्ञानी कल्पना करता दै। 
पिता यह मानता है भके मेरे दो पुत्र मेरी दोनों आखो के समान ही 
हैं, क्रिन्तु आख तो जो सड़ जाती है उसे निऋलवा भी देते हैं, वहाँ 
अख को समान नहीं मानता, तथा एक के निवलवा देने पर दूषरी 
को नहीं निकलबा देता, इसीप्रकार पुत्र के प्रतिकूल होजाने पर शअ्रम्ता 
होजाता है। देह पर दृष्टि रखकर कोई भी पर में समानता स्थापित 
नहीं का प्कता | अन्य श्राकार पर दृष्टि का होना सो क्षेत्रदेप्टि है, 
स्थुलचष्ट हे। में शरीरादिक पर को समान रखे ऐसा माने, किन्तु उप 
पुद्ल वे फशाय तो उमके कारण से ही हंती है, इमलिये पहले सणेगी 
सेत्रूप देह की दृष्टि को छोड़। एक चतन्य चारों और से पपने त्षोत्र 
में भस्वलित है। कोई पर भअकार से ण परक्तेत्र के सयेग से किचितमात्र 
भी भेदरुप न होता हप्मा वह ऐसा शास्तत ट्योप्कीगे है, ऐसे एक्रूप 
चत्नावार प्रात्मखमात्र के निस्ट जावर एकाकार इ्टि से देखने पर अन्य 
अभृताभदे। पात्तत् की मुफमे व्रिफाल नास्ति है, इसे जानना सो यवाथदटि के । 

कटे भा घात्मा शरर वी कोई भी क्रिया नहीं कर सदता। शर्रर 
यो एके अंगुली को हिलाना भी भाणा दी मत्ता वो बात नहीं हे। 
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जडबस्तु अपने ही कारण से खतत्र रहकर अपनी योग्यतानुपार पर्याय 
बदलती है, ओर आत्मा उस्तीसमय वेसा वरने का भाव करता है, इसलिये 
लोगों को ऐपा श्रम हागया है कि वह क्रिया अपनी (मात्मा की) 
इच्छा के अनुसार होती है। भ्रात्मा अपने में हित-भशितरूप, श्रष्छा चुरा 
मात्र कर सकता है, अथवा खमात्र में अनम्त पुरुषार्थ वर प्क्ता है, 
सिन्‍्तु पर में एक रजऊकण को भी परिवर्तित करने में समय नहीं है। 
जड भर चेतन-दोनों तत्बों को मिग्न खततन्न सममने पर ही यह वात 
समक में आमकती है। 

परमाणु सत्‌ दर्तु है | 'है' इसलिये अनादि-अनमन्त खतम्नतया 
स्थायी अनन्तशक्तिरूप है। प्रतिममय जीव, परमाणु इत्यादि प्रत्येक पढाय 
अपनेरूप में स्गधीन स्थिर रहकर पर्याय बदलता है। लोग फर में 
कतैत्च मानते है विन्तु यहाँ प्रत्येक वस्तु वा खमे चर्तृत्व बताया जाता 
है । इसमें भ्ाकाश-पाताल का या उदय भरत का महान्‌ अन्तर है। 

जा परिणमत हं।दा है सो कर्ता है, (परिणमत होने याले का) 
जो परिण'म है सो कर्म है, भर जो परिणति (अवस्थान्तर हूं ना) है से 
क्रिया है। "क्रिया पर्याय का पतन” है । भेददृष्टि से कर्ता, कर्म 
और क्रगा तीन कहे जाते है, किल्तु अभेददष्टि से यह तीनों एफ दव्य 
की अभिन्न पर्याय हैं। प्रत्येक वस्तु अपने में क्रिया करती है, भोर खय 
ही कर्ता बमेरूप होती है। जो खतत्ररूप से यरता है सो कर्ता हैं | 
कर्ता झा कार्य किमी भी समय उससे प्र॒थक्क नहीं होता, भर ऐसा नहीं 
होता ऊि जो उससे न बन सके। जों वस्तु है उसकी पर्याय किसी समय 
न बदले ऐसा नहीं होपकता। यह मान्यता त्रिफाल मिध्या है कि देहादि 
की क्रिया को मैं कर मज़ता हूँ, या मेरी इच्छा से वह क्रिया, परि: 
गूमन होता है। कोई भी झ्रात्मा पर का कर्ता व्यवहार से भी नहीं 
है। जड़ को क्रिस्ली भी क्रिया से श्राप्मा को हानि-लाम नहीं द्ोष्उता, 
तथा परसयोग के परिग्तन होने से किमी के पुण्य-पाप या धर्म 
नहीं होता । | है 
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मेरा हिताहित मुमसे ही है और उप्तका वरने वाला मैं ही हूँ, 
इसप्रकार पहले खतत्रता का निश्चय होने के बाद अपने विपरीत पुरु- 
पार्थ से वतमान अवस्था में निमित्ताधीन पुण्य-पराप की बति होती है, 
सो मेरा खरूप नहीं है । में त्रिकाल हूँ, वह ज्षणिक है, में उम विकारी 
बृत्ति का नाशक हु, अविनाभी प्तग हूँ, ज्ञान, दशन, सुख, बीये 
शयादि अनन्त गुणों से वर्तमान में पूरे हूँ। इसप्रकार खाश्रितदृष्ट 
से स्रभाव के बलपूर्वक वर्तमान पर्याय का लक्ष्य गोण करके अखगड 
स्वमाव पर लक्ष्य करना सो सम्कदशन का ठपाय है | 


ब्रेझनालिक अस्तिस्थभाव का मंथन करना ओर उसमें एकांग्रतारूप 
से स्थिर होता सो आत्मा की व्यवहारक्रिया है। आता का व्यवहार 
श्राक्मा में ही है जड में नहीं। पहले रागमिश्रित विचार से इतना 
निशय करने के बाद खमात्र में एकाग्र होने पर विकल्प टूटकर भात्मा 
में निश्रिकल्पता का अलुभत्र होता है और अपूर्व स्वानुभव प्रगटठ होता है। 


आत्मा का पखस्तु के साथ ज्ञायक-क्षेयरूप सत्रध है। सप्तार अवस्था 
में पर को अपना मानकर उस निमित्ताधीन लक्ष्य से राग-द्रेष करता 
है तब्रतक जडकमरूप वस्तु साथ में ही विद्यमान है, उसे निमित्त 
कहा जाता है। यह व्यवहार से कहा जाता है, वास्तव में कोई किसी 
का कर्तरूप से निमेत्त नहीं दोपरता, ऐसा त्रिकाल नियम है। 


जीवनभर भले ही ऐसा अभिमान रखा हो कि में जड़ का-देह इत्पादि 
का कार्य कर सकता हूँ, किन्तु जब लकवा होजाता है तब मालूम 
होता दे कि शरीर फ मेरा क्रितना वश चलता है! जब्र शरीराठिक 
अपनी इच्छानुमार नहीं चलते तब्र खेद होता है कि भरे! मुझे कम ने 
दबा रखा है, यमों की थारो प्रतल्नता है , जन्र अख उठाकर देखना 
कठिन होजाता है, श्वास नहीं चलती, श्रांति और इन्द्रिया ढीली ह/जाती 
है और मृत्यु के ममय घोर वेदना हं,ती है तत्र स्पभात का प्रतीति के 
ब्रिना, शरीर का पररूप जाने बिना जाति यहेँ। से मिलेगी ? तूने अपने 
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पृथकूखभाष को जाने बिना अगन्तवार बाल मरण (अज्ञान मर्ण) पिया 
है, अब एबबार तो यवार्थ प्रतीति बर कि में पररूप नहीं हैं, पर का 
कर्ता नहीं हूँ, किन्तु ग्वभावग्रूप हु, ऐसी श्रद्धा आ्राध्मा में ग्रगट करे तो 
वही #नातगुण प्रौर अनम्तसुख को प्रगट वरने का मृत्ञ है। वही 
रूच्चा सर और प्रतिक्रमण है। शुद्वनय की दृष्टि के बल से खभाव के 
अरितित्व में रिथर हुआ कि उसमे सम्यूण धरम आगया | 


मैं पुण्य पाप के विकार का कर्ता हैं, भोर वह मेरा वर्म है, 
तथा परजीव या जइ-बस्तु की क्रिया में कर सकता हैं,-इसप्रकार को 
जो बच्नादिकालीन महा विपरीत मान्यता थी, उसे छोड4₹ अलग होजाना 
से ग्रतिक्रमण है । मे मात्र ज्ञायक हूँ, ऐसे खमाब की इृढ़ता का होना 
दशनसामायिक है, ओर उसमें एक्राप्र होना सो चारििसामायिक है । 
परावलम्धन के भेद से रहित जितने अशों में स्वभाव के बल से भरागी- 
शान्‍्त स्थिरता को बनाये रखा,-उतनी यथार्थ सामाविक है । 


विकारनाशक शुवस्रमाव के अस्तिल् को इढ करने से विकार का 
अभाव होता है । इमप्रकार वस्तुस्वरूप को सममे ब्रिना वाह्म प्रवृत्ति में 
अपम्रिमान (कर्तल) भाये बिना नहीं रहता, पर से मिन्न अक्रियस्थभाव 
ऐस्ता ही है, यह जाने विना अनासक्ति, निल्यृहता या निष्काममाव की 
बातें भले ही करे, किल्तु स्वतत्न स्वभाव की महिमा न लाकर जो निमित्त 
पर भार देता है उप्तके भीतर पर का कल विमान है, क्योंकि उप्तको 
इष्टि पर के ऊपर है । 


कोई कहता है--हमने झ्ात्मा को भलीमीति जान लिया है, 
फिन्तु यह ज्ञान नहीं होता कि अब मुझे सप्तार में कितने समयतक 
परिभ्रमण करना पड़ेगा, या मेरे कितने भत्र शेष है | तथा यह भी 
मालृम नहीं होता कि भरूपी आत्मा पर से मिन्न रहकर भकेला क्‍या 
क्रिया कग्ता है ! इप्तप्रकार पहने ताले ने भाव्मखरूप को जाना ही 
नहीं है, किन्तु विकरारी भाव को ही भात्मा मान रखा है। 


जीवाजीवाधिकार गाथा-१४ [ १ह्छ् 


कोई कहता है --पहले बहुत से शुभभाव करलें, बाद में शुद्ध 
में पहुँच जायेगे । ऐसा कहने वाले के मूलकारण में ही भूल है । 
शुभभाव विकार है, छणिक है। जो यह मानता है कि शुगभाव शब्रि- 
कारी, नित्य स्माव के छिये महायक है, उसे श्राक्ा के गुणों की ही 
खबर नहीं हे | अशुभ से बचने के लिये शुभभाव होते है, किन्तु उन 
शुभभानों से आत्मा को गरुण-लाम होता है, यह बात ब्रिकाल में 
असत्य है | शुभभाव आ्रात्मा के लिये महायक्र तो क्या, उल्टे आत्मा के 
अधिकारी ग़ुर्णो में विष्नकर्ता होते हैं | जिम भाव से बब होता है 
उस भाव से मुक्ति नहीं होपकती । मोक्ष का फारणमूत सस्यशन भी 
शुभराग से प्रगट नहीं हंता । जब्रतक बीतराग नहीं होजाता तबतक 
शुभराग विद्यमान तो रहता है, फिन्तु उप्तसे गुण-लाम नहीं होता । 


प्रश्ः---पहल्ले तो गुण को व्रिकसित करना चाहिये न! 


उत्तरः--पहले यह जानना चाहिये कि गुण कित्ते कहते है? बाह्य 
में कोई प्रद्ृत्ति करने से, या झुभभाव से गुण-लाम होता है-यह बात 
मिथ्या है। भीतर ख्भाव में ही सब गुण अविक्रारीरूप से भेरे हुए हैं । 
यह मानकर कि उनको बाहर से ही विकृृत्तित करूँ तो वे प्रगठ होंगे, 
ओर इस्रप्रकार चाहे जैसे शुभभाव करे तो उनसे पुण्यबव द्वोगा, किन्तु 
स्वाभाविक गुण प्रगठ नहीं होंगे! बहुवा यह कहा जाता है कि तर्लों 
का श्रवणश-मतत्त करो, क्योंकि एकबार अ्वश-मतन के बिना समक् में 
नहीं आसकता, किन्तु श्रगण-मनन के शुभराग से स्परूप समझ में नहीं 
धाता | यदि ऐसा चितवन करे कि "में शुद्ध हूँ तो भी गुण प्रगठ 
नहीं होता, मात्र शुभभाव बधता है| जब यथा अभ्यात्त से स्वरूप को 
पहचाने ओर मन, इच्द्रियों से मिन्‍न, निरावल्म्बी, अ्विफ्रारी स्वभाव की 
श्रद्धा करे तत्र पवित्रता श्रशत प्रगठ होती है भौर राग का नाश द्वोता 
जाता है। यही सामायिक है, और यही चारित्र, तप, व्रत एवं यही 
घम है। 
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उपदेश सुनने के शोर फ्री बूनि भी राग हू। उस गाग से गुण- 
लाभ नहीं होता किन्तु निमित्ति और राग को भूलकर स्वभाव में अपूर्व 
झृचि से निशय करे अक्या निगेय के बाद ब्रन्तरा में एपाग्रता का 
जितना लक्ष्य सिर करे, सो पुरुषार्व है, गुग है, वर्योफि उसमे राग 
नहीं है। यथा4 परिचय के ब्राद स्वमाय की ओर लक्ष्य को तो उपमे 
राग नहीं हे, क्योंकि दृष्टि तो सम्पूर्ण ब्रीतराग स्वभाव फा ही है। 

प्रशझन:---उपदेश को निमित्त फ़िसप्रफार यहा जाय! 

उत्तर--नि मत्तावीनईष्ट का छोडयर जब खलदय से यवाथता 
को समझे तत्र देव गुरु शाख्रादि को नि्मित्त कहा जाता है। शब्द श्रीर 
उसे छुनने का जो राग है मो मे नहीं हूँ, इसप्रकार भेद के लक्य को 
भूलकर स्वराश्नित लक्ष्य से खभाव में एक्राग्रटप्ट के बल से विवल्प ट्रट- 
कर स्थिर हुआ और यथार्व निगसपृर्वके खानुभव मिया तब उपचार से 
उपदेश ओर शुभगाग को निगित्त हृथभा कहां जाता हैं। यह मात्र निम्मत्त 
कहलाता है, प्रेरणारूप निमच नहीं वहलाता। अपूर्त प्रतीति करें तो 
यह कहा जाता है फ्ि उपकारो निमेत्त है। स््रभाव में क्रिती पर नमित्त 
को स्त्रीकार नहीं क्रिया गया है। ज्ञान निमर को, निमत्त को तथा वर्तमान 
अबरथा के व्यागहार को यथावत्‌ जानता है। जानने में फ्स्ती का निपेध 
नहीं है। यह सारी बात भरत भाति मतनपूर्वक समझने योग्य हे। यदि 
कीई म्यस्थभात्र से तिचार करे तो साय निश्चय होजाये कि ब्रिकात् 
में बस्तुखरूप ऐमा ही होपकता है! जो न समझे बह भी खतत्र है, 
ओर जो समता है उप्के आनन्द की बात ही क्या है? 

प्रअसः--बालजीव ऐसा कह! से समझ सकते है ? 


उत्तर--सत्‌ को प्मकने की जिज्ञामापृ्षक्क जा सत्‌ के निकट 
आया है वह बालक नहीं कहलाता । 

प्रश्न;---भाठ वधे की आयु मे पूर्व माधुत्व प्रगट ने होने का क्या 
ऋरण है ! ३ ५ 
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उत्तरः---उममें अपना पुरुषाथे कम है । पहले जत्र विपरीत ब्रीय 
जिया तमी तो मद्बघ हुआ है न ? जितने वलपूवक पहले विफर 
पुरुषार्थ किया उत्तनी ही अशक्ति वर्तमान अवस्था में रहती है. और 
इमीलिये आठवर्ष की शारीरिक भायु से पूर्न पुरुषार्थ का प्रारम्भ नहीं कर 
सकता | इमप्रडर जँ-जदें। रुकने की बात है वहँँ-बहँ। अपनी 
ग्रशक्ति ही कारण है । निमित्त तो मात्र ज्ञान करने के लिये है । 


प्रश्नः--तप का भर्थ क्या है * या तप्र किसे कहते हैं 


; 

उत्तः-- इच्छा निरोधस्तप ” श्र्थात्‌ इच्छाओं का निरोध वग्के 
खरूप खभाव की स्थिरता वो तप्र कहते है । सम्पदशन होने के बाद 
झफषाय स्वभाव के बल से शआहारादि की इच्छा मिटक्र खूय में 
सिखा का होना ता, है । जहीँ। ऐसी स्थिति होती है वहा बीच में 
अशुभ से बचने के लिये बारह प्रकार के शुभभाव को उपचार से तप 
कहा है | उममें जो शुभाग विद्यम्नान है सो ह्वितरर नहीं है। निज 
का श्रथ दे पुण्य पाप रहित- स्रमाव के वल से शुद्धना की दृद्धि और 
ग्रतत राग का दूर होना । खान-पान का त्याग कर देना तव नहीं 
है। किन्तु स्रभाव की रमणता से स्वतः खान-पान छूट जाय मो ता 
हैं.। पता तप्‌ अझ्नन्‍्तकाल में भी हम जांब ने कमा नहीं किया | | 

श्नै अखण्डानन्द पूर्ण हैं, इसप्रकार राव के लक्ष्य में स्थिर होने 
पर सहज हैं राग छूट जाता है, ओर तब राग में निमित्तमूत शरीर 
का लक्ष्य छूट जाता है, तथा शारीरिक लक्ष्य छुटने पा भाहार भी 
छूट जाता है । इमप्रकार स्वस्ाव की प्र्तीति में शातिपूर्वक स्थिर 
हा कि यही तपस्या हैं । खभात्र की प्रतीति के बिना यह क्ह्ता 
रहता है फ्रि मे इच्छा को रोक, उसका त्याग वरुँ, किन्तु वह ग्रतीति 
फे विना क्रिमके बल से त्याग वरेगा * और वह जाकर स्थिर द्वोगा ? 
'यह वस्तु को यथाथतया समझा ही नहीं है । 
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आत्मा में भबरादिक गिसी भी जडू पढ़ा का ग्रहग-्याग नहीं 
होता, परायत्तु का किसी भी प्रकार से लेन-देन नहीं होता । मैं 
निरावलस्वी ज्ञायकखमातर हैँ, ऐसी श्रद्धा के बल से भन्तराल्ख्य में 
एकाम्न होने पर भाहार का विकल्प छृट जाना मो तप है, और भ्रन्त- 
लंनिता में जो भानन्द आता है सो तप फा फल है। 


तलार्थसृत्र में त्रतादिक शुभभाव की चृत्ति को भ्राश्नव कहा है। 
वह शुभभाव द्वेय है, इपलिये लत्र उसका निपेध करके, स्वभाव के 
बल से स्थिरता के द्वारा राग का नाश करते हैं तभी केबलमान 


होता है। 


पहले सम्पग्दशन होने के याद श्रद्धा के बल से त्थिरता की ब्ृद्वि 
होने पर चौथे, पौचरे, छट्ठे सुशस्थान का क्र होता है, वहाँ युद्टिं धुरस्तर 
शुभराग होता है, किन्तु वह राग चारित्र नहीं कहा जाता) चार 
का श्र है प्रतीतिपूषक स्वरूप में स्थिर होना। अकपाय, निरावलम्नी 
कस्तुस्वभाव को जाने बिना भीतर अ्रकपायमावप्तहित रिबिस्ता शर्थातू 
चारित्र भशमात्र नहीं द्योप्तकता । भकपायभाव को जानने के बाद 
उप्तमें स्थिर होने में विलब होता है और केवलज्ञान के प्रगठ होने में 
देर लगती है, सो अपने पुरुषाध की भन्दता का कारण है । जिस भाव 
से पुण्य-्पाप फे बन्धनभाव का नाश होता है उसी भाव से गुण, भवि- 
कारी धर्म होता है; यह एकान्त सत्य है। जेसे समुद्र की बृद्धि-हानि- 
रूप (ज्वारभाटे के समय तद्ग॒प) भवरपा से भनुभय फरने पर भनियतता (भनि- 
श्चितता) भूतार्थ है-स्त्याथ है। किनारे की ओर दृष्टि से देखें तो 
अ्रतिसमय वदलने वाली पानी की भवस्था भनिश्चल है, अुप-एफरूप 
नहीं है-यह यत्य है। तथापि नित्य-स्थिर परम्नुदस्भभाव के निकट जोक 
अलुभव करने पर भनियतता झभूताओे है-भसत्याथ है। पानी तो नित्य 
जैधा का तसा बना हम्मा है। इसीप्रकार भात्मा की वतेमान भयेपयाँयों 
में ह्वीनाविकरूप अवस्पा होती है, जोकि ठीक दै। जैसे ज्ञान-दर्शनादि 
गुण नित्यस्थायी हैं, किन्तु उनकी अवस्था में दानि-वृद्धि इभा करती है, 


॥ ३ 
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अवस्था में क्षयोपशम, ज्ञायिक इत्यादि भार्वों मे भेद होजाता हैं। अर्थात्‌ 
अन्रस्थादृष्टि से हानि-बृद्धि होती है यह सच है। तथापि नित्य-र्थिर 
(निशचल) आत्मखभाव के निकट जाकर प्रदुभप्र करने पर पर्याय में 
हीनाधिकता अभूतार्थ है-नित्यस्थायी नहीं है। 


वर्तमान पर्याय पर लक्ष्य रखने से गरखण्ड श्रुवस्वमाव का लक्ष्य ओर 
सम्पददशन नहीं होसकता । पर्यायद्ृष्टि में सार है, ओर स्वभावदृष्टि में 
मोक्ष है। पर्याय के लक्ष्य से अह्पक्ञ के राग-द्वेष की उत्पत्ति होती रहती 
है, इसलिये भेद का लक्ष्य गौण करके शुव निशचल एक्रूप परिपृण 
स्वभाव को लक्ष्य में लेकर उसमें अन्तरगढष्टि पर भार देकर एकाग्र 
होने पर निर्मल पर्याय उथन्न होकर सामान्य मुबत्वभाव मे भ्भेद होता 
है। अशत' विकल्प टृट्कर निमल आनन्दरूप शुद्धि की हृद्धि होती है, 
और अशुद्वि का नाश होता है। उप्तका कारण द्रब्यस्॒भाव है। 


जब समुद्र में भाया ज्वार उतरना होता है तत्र बाहर से उसमें 
हजारों नदियों का पानी एकसाथ झाकर गिरे,भर ऊपर से वर्षा का 
चाहे जितवा पानी बरसे, तथापि वे कोई भी बाह्य कारण उसे रोकने 
में समय नहीं होते | ओर जब ज्वार भाना हो तव हजारों सूर्यों को गरमी एक 
साथ गिरे तथा नदियों के पानी क। घमुद्र में गिरना एकदम बन्द होजाय तथापि 
समुद्र तो तरंगित होता हुमा भपने मध्यविन्दु से अपने ही कारण उछचलता 
रहता है, जिप्ते रोकने में कोई समय नहीं दे। इसीप्रकार भगवान पञात्मा 
में इन्द्रियाधीन ग्रवर्तमान चाद्दे जैसे बाह्मसयोग हों और चाहे जैसे शुभ 
विकल्प करे तथापि किप्ती भी बाह्य निमित्त से अभ्रक्‍त्था में होनता के 
समग्र - गुण प्रगठ नहीं होते; किन्तु मैं धरुवत्वभाव वीतराग हूँ, पूर्ण हूँ, 
इप्रप्रकार अखण्ड सत्‌ स्वभाव को प्रत्॒लता करने से श्रद्धा-ज्ञान 
फ्राठ होकर वीतरागी स्थिरता को वृद्धि होने पर जब केबलज्ञानरूपी 
सप्ुद्र स्वभाव के मध्यविन्दु से उछलता हुआ प्रगट होता है तब विश्व 
की कोई भी ग्रतिकूलता ढसे रोकने में सम नही है। 
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जैसे समुद्र में मृसलघार वर्षा होने पर भी और हजारों नदियों का 
१नी एकसाथ गिरने पर भी कह यार की कारण नहीं है, उसी- 
प्रहार भात्मा में अवैष्ारी गरुग के लिये अनन्त रागमिश्रित भाव जिया 
करे ओो! इन्द्रियों से शब्तज्ञान, पत्र शाम्नज्ञानरूपी नदियां वहाया थरे 
तथापि उनमे ज्ञान नहीं बढता | किन्तु जो भीतर ज्ञान भरा हुमा है यदि 
चह छलके ता उसे कोई नहीं रोक पक्रता | भीतर प्नस्त गुगो की प्रवार 
शक्ति प्रतिममय विद्यमान है, डउमपर इृष्टिपात करें तो महजत्वमाव 
छलय्फर साज्षात्‌ गुण की प्राप्ति होती है। यहाँ पहले श्रद्धा में यथा्- 
स्वरूप को स्वीकार करने की वात है | ॥ 

अख़ण्ड पूर्ण स्वभाव पर दृठतापूर्व दृष्टियात करने से ख़भाव 
प्रगट होता है । श्रद्धा में अ्रबणड शव एकस्वमाव है, भौर ज्ञान उप 
त्रिसालपूगेस्थभाव को और पर्याय को जानने वाला है । जबतक पूरो 
वीनराग नहीं होनाता तबतक शुद्ध लक्ष्यसह्चित आशिक स्थिस्ता को 
बनाये रखकर भशुभ से बचने के लिये शुभभाव का घबलम्बन आता 
है। उत्त राग को झभौर राग के निमित्त को-दोनों को ज्ञान में 
जान लेना सो व्यवहार है, किन्तु यदि उसे भादरणीय माने तो मिथ्या- 
दृष्टि है । यदि सत्य जल्दी ममक में न आये तो भी चैयपूर्वकक सत को 
सममने पर ही सप्तार, से छुटकारा मिल प्कता है, दसप्रकार पचू का 
आदर करके जिसे उसे ही प्मफने की जिज्ञासा है उसे एममने में 
जितना प्तमय लगता है वह भी समभने के उपाय में सहायक है। 


ख-स्रूप का भज्ञान महापाप है । भप्रहितपने की नि प्देहता 
हुये तिना अन्त स्वरूप का अनुभव नंहीं होता । बाह्य निमित्ताधीनरदष्ट 
एवकर चाहे जैसे उच्च शार्त्नों का अध्ययन करता हो किन्तु उस छाणिक 
सयोगरूप हन्द्रियाघीन अनित्य ज्ञान का अभिमान हुये बिना नहीं रहता । 
बिना पममे अ्रन्तरा में शान्ति नहीं भाती, इसलिये शान्तयथ बाह्य 
प्रयन करता है, भौर यह्ष मानकर कि गुण-प्राप्ति के लिये बाह्मक्रिया 
झावश्यक दै-बाह्मक्रिया में सतुष्ट द्ोजाता है । किन्तु उसके ज्ञान में 
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यह वात नहीं जमती कि भीतर गुण भरे हुये है, उनका लक्ष्य दरने 
में अनन्त अनुकूल पुरुषाथ थाता है । सयोगीवस्तु श्री, घन, ढैंढुस्तर 
घर इत्यादि मुझसे क्षेत्रापेज्ता से दूर चले जाये अकवा में एकान्त 
जगल में जारूँ तो गुण प्रगठ हों, शाति हो, ऐमा मानने का श्र 
यह हुआ कि ' मुझमें गुण हैं ही नहीं, परावल्म्मन से गुण-लाभ होता 
है, और ऐसा मानने वाले निमित्ताधीनद्ष्टि चाले है एप मिव्या-्द्ृष्टि है । 

जैसे सासारिक रुचि के लिये एक ही बात का बारबार परिचय 
करने मे उप्के प्रति भर्ाच या उम्रताहट नहीं होती इसीप्रवार इस 
झपूर्व सत्‌ की रुचि के लिये बाखार सत्‌ का बहुमान वरके उम्के 
श्रवण-मनन के प्रति उत्साह बढ़ना चाहिये, यदि उसमे अरुचि या 
उकताइट ग्रतीत हो तो स्मकना चाहिये कि अपनी श्रद्धा में कमी है। 
जैते सांसारिक विषयों में दो मास्त में बारह महीने की कमाई कर लेने 
का उत्ताह होता है, उप्तीप्रकार यहाँ स्वभाव में अन्यकाल में भ्रनन्त 
भव का शभाव करने वाली सम्यकुश्रद्वा के प्रति उत्साह छलकना चाहिये । 


भज्ञानी कहता है कि “देहादि के बिना मेरा काम नहीं चल 
सकता, में तो पामर हूँ, ओर राग-द्वेष-मोह में दवा हुआ हूँ, भेयोग 
भरति कठिन है,” उससे ज्ञानी कहते है कि “हे भाई | तू तो अमयोगी 
अविनाशी भगवान है, पर से तू मुक्त ही है, तेरे स्वभातर में अनन्त ज्ञान 
आन॑न्द आदि अनन्त गुण भरे हुये है । यदि अनन्त अव्याबाध झुख 
'प्रगट करना हो तो वर्तमान अवस्था के भेद की दृष्टि का त्याग कर, 
ओर अविक्रारी स्वभाव की ओर भार दे । अनन्तकाल में स्वभाव के 
बेल से एक द्ोणभर को भी स्थिर नहीं हुआ है । तेरी खतत्रद्ृष्टि से 
ही अनन्त केवलज्ञानलक््मी उछल उठेगी, जब लक्ष्मी टीका करने 
आरही है तब मुँह धोने मत जा, पुन ऐमा सुयोग अनन्तकाल में भी 
मिलना कठिन है । निगोद से लेकर सिद्धतक की समस्त अवस्थाओं 
के भेद के लक्ष्य को गौण कर । यदि खण्ड पर लक्ष्य रखेगा तो राग-ड्रेष के 
भेद दूर होकर भअखणड स्वभाव में नहीं पहुँच सकेगा । इसलिये एक- 
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वार अबगड सत्ताव के निकट झन्तर्तम्मुब होकर यह स्रीक्ार का 
कि में; ज्ञानानन्द पूर्ण हैं, भोर प्रन्तरखमभाव पर भार दे तो पर्योगमेद 
का लब्प शिथिल्ल होजायगा | भगवान ने कहा है कि पर्यायर्दाष्टि का 
फल समार ओर द्रव्यदष्टि का फल बीतरागता-मोद्ष है ।" 


में एकरूप, शुद्धसभावी, मिद्ध परमात्मा के ममान हैं, जो तिद्ध 
में नहीं है सो मुक्रमें नहीं है, उसप्रफार तिद्ृत्व की श्रद्दा के वल 
से परवस्तु का भभिमान नष्ट होजाता है | देहादिक परवरतु के कब 
का अभिमान तो पहले ही दृर कर ठिया, किन्तु पुण्यादि मेरे नहीं हैं, 
पर की भ्रोर मेरा कोई भुकाव नहीं है, श्रोर गुण-गुणी के भेदों का 
विचाररूप शुभराग का विकल्प भी मेरा ख्रूप नहीं है, मेरे लिपे 
सहायक नहीं है, ऐसी श्रद्धा के बिना, एवरूप स्वभाव को माने विना, 
विकार शोर पर में अमिमान को छोडे बिना स्वभाव घी इृढ़ता नहीं 
जाती । 

जैसे सुबण को चिकनापन, पीलापन, भारीपन आदि गुगरूप मेढों 
से अनुभव करने पर विशेषत्व भूतार्थ है-सत्यार्य दै। तथापि जिपर्मे सर्व 
भेद गोण होगये है ऐसे एकाकार छुवगोस्वभाव का एकरूप पखणड 
सामान्य स्वभात्र देखने पर उप्तमें अलग-अलग गुगा-मेद ज्ञात्त-नहीं होते । 
सोने को खरीदने वाला छुवणकार मात्र सोने का वजन करके सोने का ही 
मूल्य देता है, उत्तकी कारीगरी का मूल्य नहीं चुकाता, वह सेने के 
(गहने के) आाकार-ग्रफार और उप्तकी रचना-कला को मुख्यता न देकर 
मात्र सोने पर ही लक्ष्य देता है, उसे तो जिस प्रक्‍स्था की चाह है 
वह प्तव सोने में विद्यमान है, इसग्रकार प्रखण्ड छुबश पर ही उसकी 
दृष्टि है, इसलिये वह मात्र यह पूछता झोर देखता है कि प्लोना 
कितने टच का है ? सुवर्णभेद पर उसका लक्ष्य हो नहीं द्वोता, या 
वह गौण होता है । इसीप्रकार झात्मा में दृष्टि डालसे पर, पर्याय की 
ओर के विचार छोड़कर, घमेदरूप को एकदम निकट लाकर, गुण-गुणी 
के मेदरूप रागमिश्रित विचार को छोड देता है । मै ज्ञानंदशनवाला 
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हैं, चारित्वान हूँ, ऐसे विउल्प-भेद करके यदि विभिन्न गुणों के शिचार 
में लग जाय तो अ्रखश्ड स्वभाव के लक्ष्यपूथंक नििकय खानुभव 
नहीं होता | यद्रपि वस्तु में अनेक गुण है किन्तु उसे पहचानने के 
लिये, उम्रका: विचार करने पर अनेक भेदरूप विकल्प उल्यन्न होते हैं; 
उस भेददृष्टि को शिथ्रिल करके, ५करूप सामान्य शुब्खरभाव को इंष्ट 
में लिये बिना सम्यग्दशन नहीं होता । 


पर की क्रिया, देहादि की प्रद्ृति मेरे आधार से होती है, इस- 
प्रकार घज्ानी जीव विर्रीतदृष्टि से श्रनन्‍्तस्नतत्‌ को पराधीन और हीन 
मानता है | यह मानना कि स्वतत्र सतू का दूसरे की सहायता से 
गुण-लाभ होता है,-खतत्र सत्‌ की हत्या करना है । ज्ञानी खतंत्र 
स्वभाव में पर का बिलकुल निषेध करता है । प्रभु ! त्‌ अपने स्वभाव 
की महिमा को भूला हुआ दे । देहरा्ट से भौर पर में करत की 
मान्यता से भतन्तसप्तार वना हुआ है | जो पुण्य-पाप का कर्ता 
होना चाहता है वह झज्ञानभाय से उप्तका ,भोक्ता भी होता है, इस-' 
लिये पुण्य-पाप के फल्ल को भोगने में अनादिकाल से देह मे लगा 
हुआ है । 

यदि मैं पर का कार्य करूँ वो हो, श्रोर में न करूँ. तो न हो, 
ऐसी कल की दृष्टि यह भूल जाने से होती है कि ठो तत्व ख़तत्र- 
मिन्न हैं | देहादिक जडपस्तु श्रोर उसकी स्व पर्यायों का कल जड़ 
का ही है | यदि चैतन्यस्वरूप भात्मा जड़ की पर्याय या गुण का कर्ता 
हो तो जड़ का कर्ता होने से वह भी जड़ (मूढ) कहलायेगा | 

परमात्प्रकाश” में कहा है कि “जो जीव है सो जिनवर है और 
जो जिनवर हैं सो जीव है|” जो इस दोनों के खमाव में भन्‍तर मानता 
है उसे भगवान भात्मा के प्रति झनन्त द्वेष है। यदि व्यवस्था या अनु- 
कूलता में किचित॒मात्र भी कमी रह जाती है तो वह नहीं चल सकती, 
शाक में यदि-नमक-मिर्च कम-बढ हो।जाता है तो थाली फ्रें देता है; 
चाय के बिना नहीं चलता, पान-सुपारी के बिना चैन नहीं पड़ता, मैं 
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प्रभु हैं! यह क्योंकर माने ? फरमार्थत समी श्रात्मा वर्तमान में पूगे 
ज्ञानानन्दधन परमात्मा है. स्वभाव में परार्धनता है ही नहीं । वर्तमान 
भूल (ब्रिपरीत मान्यता छ्णिक अवस्थापर्यन्त होने से भूल है) श्रोर 
विकार का दूर करने की शक्ति प्रतिसमय प्रत्येक शत्मा में भरी हुई है। 
चरनेमान भूल पर इश्टिपात न करके प्रपने रवभाव की ओर देख | प्रभु, 
तेरी प्रभुता की इतनी शक्ति है क्रि अनन्तानन्तकाल से अनन्त शर्रीरो 
के सयोग में रहवर भ्रमण किया तथापि तेरा गुण एक अशमात्र कम 
नहीं हुआ । भअनादिकाल से ग्रबाहरूप में चलो भाने बाली घशुद्धता 
एक समग्रमात्र की है, चह अशुद्धता बढ़ नहीं गई है। उप्तका नाश 
करने वाला तू निद्यलमावरी है। उमके स्वीकार से तो वर्मान में भी 
दृष्टि में मोक्ष है। मुक्तस्लभाव की यथार्थ श्रद्धा के बिना चारि्र नहीं 
होता, ओर चाजित्रि के बिना मुक्ति नहीं होती। * 


यहँ। बाहर की वात तो है ही नहीं, किन्तु मन के द्वारा चन्तर 
गुणों के भलग-पअलग भेद करके उनमें'लग जाना-रुक जाना वह भी स्या 
हारदृष्टि है, रागदृष्टि है। व॑सतु में भेद होना व्याह्मर ही है। में प्रभु 
हूँ, विमु हैं. (ग्रनन्‍्त गुणों में व्याप्त हूँ), स्वच्छ हूँ, स्वपरप्रकाशक ज्ञायक 
हूँ, इत्यादि अनेक गुणों का विचार करने में मत के सबंध से राग का 
विकल्प उठता है, उस भेद के लक्ष्य से भ्रुवस्वभाव का लक्ष्य नहीं द्वोता) 
एकबार यथाथ परिपूर्ण, सत्‌ को स्वीकार करके उसके पभेद्‌ का लक्ष्य 
करके उममें स्थिर हुये बिना सम्बंदशन नहीं होता, और खमाव क़त 
लक्ष्य 'करने के बाद श्रद्धा के-बिषय में भेद नहीं. रहते।. भेदुकारफ 
दृष्टि पर भार देने से विकल्प होते रहते है, इसलिये भेट का लषष 
गौण करके झखगड स्वभाव पर इृश्टिपात बरने-से भीतर र्थिए्ता बढ़ती 
है। इमप्रकार स्रभाव के लद्दय से ही निरनलता की उर्थात्ति भौर राग 
का-अशुद्धता का व्यय होता है। सम्यसवशन के साथ सम्पस्गान हैं, कहे 
इन दोनों अवस्थाओ्रों को जानता है, अवशिष्ट राग को जानता है, तथा 
उसके 'निमित्त को भो यथावत्‌ जानता हैं। यदि हेय में उपादियता भरे 
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उपादेय में हथता को जाने तो ज्ञान में भूल होती है और ज्ञान में 
भूल होने पर इष्टि में भी भूल होती है। 
जैसे मोने में अनेक गुण है किल्तु उसे मध्यूर्ग लक्ष्य मे लेने के 
लिये उसके भेद का-विभिन्न गुणों का विचार छठ देना पड़ता है, 
इसीप्रफार भखगड़ श्रात्मा को लक्ष्य मे लेने के लिये भेढदष्टि को 
गौग करना पड़ता है। ज्ञान, दशन, आनसूद व्त्यादि गुर्गों का भेद करके 
रगमिश्रित विचार करने से रगदशा का नाश नहीं होता। में ज्ञान 
हूँ, मे पृणे हूँ, में शुद्ध है ऐसे विर भी स्थूल है क्योंकि वह व्यवहा- 
सय का विषय है। जैसे भाने में सभी गुण एकमाथ रहते है, उसीप्रकार 
श्रात्मा में प्रसस्तगुग एमाथ झअखगढरूप से प्रतितमय विद्यमान है। उसमें 
राममिश्रित विचार के द्वारा खगद- भेद वरना मो प्र्यागदृष्टि है। उस राग- 
रूप विपय का लक्ष्य छोड़कर, जिसमे अनेक भेदरूप विकल्प का झ्माद 
है और मिपरमे कोई गुगा-भेंद्र नहीं दिखाई देता, ऐसे आत्मखभाव के 
निकट जाऋा देखने पर विकल्पभद होने का छस्दय में अवकाश नहीं 
है। ऐसे स्माव पर भार देकर एकत्ब का निश्चय काला सो मम्पक्- 
श्रद्धा है। भगगढ़ सामान्य स्रभाव पर एम्माग्न लक्ष्य होने पर निर्मल 
श्रद्वा, ज्ञान भोर धामिक श्रानन्दरूप चारित्र प्रगट होता है। सामान्य 
लक्ष्य म॑ भेद गोण होजाता है, इसलिये पर का विश्वास भौर भेदडप्रि 
की छोड़कर एकरूप सामान्य ख॒माव में पक्ाग्र होकर देख, तो उसमें 
प्रभूता्ष-भेदविकल्य का भभाव प्रतीत होगा | स्थिर एक्ाक्ार स्वानुभव 
के मप्र भेदबिचार नहीं हाता | में प्राननदखरूप का वेदन वरता है, 
अनुभव बरता हूँ, में अपने का जानता हैं, ऐसे किसी भी विकल्प का 
झात्मावमभात्र में प्रवेश नहीं है, इसप्रकार क्षणिक भेद पघमता्थ है। 
एगनाशस जात्मा स्वयं गगरहित है। 
यदि यवार्थता की प्रतीति न हो तो उसके लिये काल व्यतीत करना 
ह'ता है।यदि कोई यह यहे कि यवायता जल्दी फ्राट नहों होती तो 
खने दा, चने! बोई दृपरा कागे जे, हो सिज्चाय ही उसमे शत हक, 
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यथार्थ रुचि नहीं है-श्रद्धा नं है। जब फरदेश में धन कमाने को जाता 
है ते। कहे। १०, १», २० बर्ष रहता है, सिल्तु मेने में उम्ताहट 
नहीं लाता, और जिममे जन्म-्माण मिट जाता हू ऐसी बात यदि जछी 
प्रमक में नहीं आती तो उकता उठता है, थ्रोट बाइर के सके माँदे को 
(स्पया-पेप्ता खच्र झरने में) धर्म मान लेता है, तो उछना होगा कि 
उत्तको यवाथता की श्रोर रुचि नहीं है। सात्मखमाव तो ज्ञानामृत से 
भरा झुझा है| उस पृणेसभात्र का महिमा के भागे इसों के सुख भी 
नुच्छध-तृण ममान प्रतिभामित होते हैं। 

क्योंकि जाय प्रमादिफाल से बाहर से देखता भारहा है, इसलिये 
झखगट गुगर्वभाव की जगह भेदरूप विय्य दिखाई देता है | उस भेदरूप 
लह््य को गौण करके खमाय के निकट भाव प्र्थाह्‌ अ्रन्तरग दृष्टि से 
देख तो प्बगहलरखप को प्रताति हंगी। श्रद्धा का विपय अखणड द्रव्य 
है, और श्रद्धा का करंग प्रबणड दब्यसभातर है, वही अखगड़ को 
श्रद्वा कया देगा। सम्यदशन के लिये दूध कोई उपाय नहीं है। 

वलुखरूप को ज।नते हुए बीच में रागमिपश्रिन विचार निर्मित्तसय 
में श्ाजाते हैं, उिन्‍्तु कह सरूय में महायक नहीं हैं, इसप्रकरार जानना 
मो व्यवहार है। और खस्य के झोर की रुचि एवं लक्ष्य को, बढ़ाकर, 
गुण में एकाग्रता करके, व्यवहार एवं भेद का लक्ष्य गोण करके भखंणढ- 
स्वभाव यो जानना सो निःुचय है। स्म्पक्ृत्णन का विषय अवद्वष्ट 
आदि चार प्रकार्त द्वारा बताया जाबुका हे. भत्र पाचन 'अमशयुक्त' 
प्रकार में यह बताया जायगा ह्लि मम्पदशन की निर्मल अग्स्था फंसे 
प्रगट होती है। 

कर्मी के निमित में ला जाने से गग-द्देष होता है, जोकि उपा्षि- 
भाव-विशेधभात कहलाता है। छोगिक गिकरार का नाशक भगवान भी 
कमा है यह समयमार का (झात्मा की शुद्धता का ) कथन साक्षात्‌ 
मर्वेज्मगवान के श्रीमुख से निकला है। पर्वश्भगवान ने जमा मार्ग पष्ट 
$ दैसा ही श्राचा्यदेव ने अनुभय कसा, भोर छट्टेन्सालतें गुणथान रद 
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भिन्न मेरा ज्ञानखभाव खतंत्र है। जहाँ ऐसी ज्ञानखरूप की श्रद्धा भोर 
ज्ञान होता है, वहीं वास्तव में ममता कम होती है। ज्ञानी जैसी तृष्णा 
कम करता है, वेसी भज्ञानी नहीं कर सकता । ज्ञानी वीतराग खमाव के 
भक्त होते है, वे बीतराग भक्ति के द्वारा खये बीतराग होनेयाल्े हैं, 
उन्हें बीतराग का उत्तराधिकार मिलनेवाला है । 


- सम्पक्दरीन झपू्वे बस्तु है! जिपके पात्मा में प्रम्यकुदशन होजाता 
है उसे प्ाचार्यदेव ने जिन! कहा है; सम्यकृदृष्टि जीव 'जिनपुत्र' है । 
प्तम्यकूदशन द्वोने से जो जिनेन्द्र के लघुनन्दन होनाते है वे एक दो 
भत्र में झवश्य मुक्ति को प्राप्त होंगे । जो भगवान का सच्चा भक्त है 
वह पवश्य भगवान होगा उसे भव की शका नहीं रहती। जिसे भद 
की शका होती है वह भगवान का भक्त नहीं है। सम्यकूद्ष्टि को भव 
की शका नहीं होती। सम्पकूदशन ही सर्वप्रयम सच्ची स्तुति है ।, 

: शरीरादिक जड़बत्तु, राग के कारण खंड-खंड होता हुभा ज्ञान 
ओर पर परवस्तुओं से मित्त भपने अखण्ड भात्मस्यरूप का पनुभवन 
करना सो यही पहली सच्ची स्तुति है । 

द्रब्येन्द्रियों, भावेन्द्रियों भोर परवस्तुओोों से भपने भाक्मा को प्रथक्क 
पतुभव करना सो यही ठस्तका जीतना है । वह मझात्मा के ही बल से 
जीता-जाता है या उसके लिये किसी की पावश्यक्ता होती है.सतो कहते 
ईैं-उसमें पहले दब्येन्द्रियों को किस्रप्रकार घत्नग करना चाहिये सो 
बतलाते हैं-/मिमल भेदभ्याप्त की , प्रवीणता से प्राप्त जो अँतरंग में 
प्रगट थरति सूक्म चैतन्यल॒भाव है, उप्तके अवलम्बन के बल से अपने 
से द्ब्येन्द्ियों को झलग जानना सो ऋच्येन्द्रियों का जीतना है। 

यहाँ चैंतन्यस्वभाव के भवलम्बन का ही बल कहा है । चैतन्य- 
स्वमात्र अंतरग में प्रगठ ही है । जिस ज्ञानस्वभाव में शरीरादिक पत्र 
प्रत्यक्ष जात होता है वह ज्ञानस॒भाव शतरंग में प्रगट ही है । 

भात्मा में ज्ञानस्भांव प्रगठ है, किन्तु विकार में ज्ञान नहीं है । 
चैतन्य-भात्मा भ्तरंग में सदा प्रगठ द्वी है । उत्तका ज्ञान कमी हेंका 
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दृष्टि से शुभाशुभ भाव वी उत्पत्ति होती है) द्विमादिक कपायभाव था! 
मोर उन्मुख होने से पापत्रध होता है, शोर दया, दानादि करके कपाय 
को मंद करे ता पुण्य ब्रष होता है, फिल्तु उनों से क्रित। से मो परम 
नही होता । 

पुण्यमाव वरते करते परम्परा से मम्यदशन, ज्ञान, चांसि प्रगट 
प्टोजाय पर्थात्‌ गुग से विशाधभाव करते-ऋते निर्दोषमभाव प्रगठ होजाय, 
यह त्रिकाल में भो मभत्र नहीं है। जो शुभाशुभ विक्रय है मो में नहीं 
हूँ, में तो विकार का नाशक हूँ, एसी श्रद्धा के बल से, ख्भाव के 
लक्ष्य से झनन्तत्तपार की मूलभूत विफरीतश्रद्धा दूर हाफ मम्परदशन, 
ज्ञान, चारित्र प्रगट होता है। पूराम्दप शुद्ध भात्मा की श्रद्ा में पुण्य 
सहायक नहीं हाता, प्रस्युत विश्नकारफ होता है। 

जेस क्रिसी प्रतिष्ठित परिवार का पुत्र ब्यभिचारी हवाजाय, भोर नित- 
नया बखेडा मचाये तो उसका पिता उसे उलहना देता हुआ कहता 
है कि ऐसे उत्तम कुल में जन्म लेकर तुमे यह सत्र भोभा नहीं देता । 
इसीप्रकरार ब्रिलाफ़ीनाथ जगतपरिता कहते हैं कि तू स्पतत्न भगवान प्पनी 
नाति को भूलकर अपने से भिन्‍ने परबस्तु को झपना मानका उसके 
साथ प्रवृत होगहा है, और इमप्रफार फराचारी हेरहा है कि जड़ की 
अवस्था को में कर मज़ता हूँ, पुण्य्याप मेरे द्वारा होता है, वे सब 
मेरे हैं भर मेंे लिये महायक हैं। एव इसपग्रकार जिसे ज्ञानिया ने विष्ट 
मानकर छोड़ दिया है एम पुण्य का भपना मान रहा है, जाकि व्यमिचार 
है। उस अनित्य वस्तु की शरण में जाना तेरे भविनाथी स्वभाव के 
लिये कल है । 

पुण्य से मानवशरीर पाया हे, भत्र यदि सत्य की चिन्ता करके नई 
समझा तो यह मानवशरार पाना निरषक जायगा। और फिर पुन 
मलुष्यमय पाना दुलभ है। हाथ को छुनते ही महुप्य घबरा उठता हैं 
कि झरेरे | हमारा पुण्य तो एकदम ही उडाया जारहा है, और कहता 
है कि भीतर की बात मेरी समझ में नहीं झाती, प्रात्मधम समझ में 
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नहीं श्राता, इसलिये पुण्य करते हैं, ओर यदि उसतीका छोड देने व बात 
कहेंगे तो हम सब तरफ से कोरे ही रहजायेगे 


किन्तु है भाई | तृष्णादि के पापभात्नों को कम काके प्रुस्यभाव 
करने से कोई नहीं रोकता, क्रिन्तु यदि उप पुण्य में ही संतोष मानकर 
ओर विकार को धममे का साचन मानकर बैठा रहे तो कदापि मुक्ति नहीं 
हागी। यहें। धरम में ओर पुण्य में उद+-अस्त जमा इन्द्र है, यहाँ 
समकाया जएहा है। 


लिप्त भाव से ख॒भाव से विशधफल मिलता है झर्थात ममार में 
जन्म घारण करना पह्ता है, उस माव से वढापि मोक्ष नहीं होमकता, 
कौर अशमात्र भी धरम नहीं होमकता। जिम अभिप्राय में पम्पदशन 
है उसी अमिप्राय में मिथ्याल नहीं होता। मिथ्ण का नाश कर्क 
मम्यदणन होने के बाद इृष्टि में समार नहीं रहता, भव की झक्का नहीं 
रहती | भ्रखगहखमाव को लक्ष्य में लेने बाला मम्पग्दशन हे, जोकि 
झनन्त घबगुर्णों का नाश करने वाला और भ्रनन्त पवित्र गुंगों की 
उल्त्ति करने बाला निमेल गुण है। अनन्त जन्म-मरण के नाश का मूल 
ब्रोधि+ बीज सम्पग्दगन हू, उस प्राप्ति के लिये इस चौदहवी गाथा में 
अदभुत न्‍्याय-फ्थन है। 


शुद्दनय के द्वारा झात्मा का पर से-विक्ार से अलग, परिपूर्ण अब- 
खबाब बताया है, वह खमाव ही शादरणीय है, मम्यदशन का लक्ष्य- 
ध्येय वहाँ है । 


लोग कहते हैँ कि यदि खानपान की मस्धूरी सुविधा है। ओर शरर 
निरोग रहे तो धरम हवा | किन्तु ऐमी इच्छा का घर्थ यह हुच्चा कि शरर 
वना रहे झर्पात शरार धारण करता रहूँ, भूख लगा करे औौर उम्का 
पूर्ति होती रहे, अन्न वल्लाद का पराधीन मंद्रा बना रहें। जो एसीफा- 


# भात्मप्रतीतिवृ+३ सम्बन्ध, शान गौर श्क्पाय स्थिस्ताहूप जो चारिष ६ 
सो बोधि दे । 
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धीनता की चाह करता है वह कभी भी मोन्न की ख्ावीनता को 
नहीं पा सकेगा । 


ज्ञानी तो अमयोगी स्तत्र चेतन्यत्वभाव मात्र को' ही श्पना मानता 
है, भर यह जानता है कि बाह्य अनुकूल या प्रतिकूल सथोग मेरे 
स्रभाव में नहीं है, इमलिये उन मयोगों से मुझे सुब या दुःख नहीं 
है, वर्तमान अशक्ति के कारण होने वाला राग ही दुख है। भम्पष्टि 
भगने को श्रद्धा में पे बरीवतगी मनता है, किल्‍्तु सभी ऐमा नहीं 
कर पाते कि समस्त बाह्यफ्राथी का त्याग करके चलते बने। श्रणि 
राजा यथा झात्मप्रतीति के होते हुये भी ग्रहस्थदशा में थे। कोई 
विऊल्प या कोई परमासुमात्र मेरा खरूय नहीं है, मे चिदानन्द, भक्ता, 
मुक्तखभावी हू, पुण्य-याप की किसी बृत्ति का स्वामित्व मेरे नहीं है, 
गहान्‌ राजकाज में रहते हुये भी पन्तरग में उप ओर से उदासरीनता 
ख्ती है। 


जैसे धाय-मां बालक को खिलाती है श्र्थात्‌ उसकी सेवा करती 
रहती है, किन्तु वह झपने अन्तरग से उम बालक को शपना नहीं 
मानती, इसोप्रकार ज्ञानीमन सपार में रहते हुये भी धाय-मा को भीति 
बन्तरग से किसो परयस्तु को झयने खूप की नहीं मानते । खरूय की 
प्रतीति होने पर भी पुरुषाथ की अशक्ति से राग में युक्त होजाता है । ऐसी ही 
प्रतीति की भूमिका में अखिकराजा ने तीथेकर गोत्र का बंध किया था। 
सम्पदशन की प्रबलता से ऐसी शुभदत्ति उठती है ऊ्रि मैं पूर्ण 
होजाऊँ ओर दूमरे मी धर्म को प्राप्त करे। अन्तरग में पुणय का और 
राग का निपेघ था तमी उनके उत्कृष्ट पुयय का वध हुआ था | 

अ्रव्॒ पचत्रे दा्मन््त से यह स्मकाते है कि सम्बदर्शन केसे प्राप्त 
हामकता है । 

पानी का खभाव शीतल है. किन्तु बतेमान श्रवत्था में अग्नि 
निमित्त से पानी में उप्णता है) तथापि एक्नान्त शीतलतारूप जल 


खा सा! 
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स्यतातर को लक्ष्य में लेका देखने पर थाना बस्तर में स्वमात्स बाण 
नहीं हम्मा है, उसकी मात्र उप अयस्था हुई है, उसममंग्र मो स्वमात्र 
ते शीतल है है। यदि पानी खबाब में ही 3ग हाशय्रा हो तो वेद 
पिर ठग हो हा नहीं मकेगा। लाख! वर्ष में ठाण हा पानी चाह 
जब अग्नि पर टाला जाय तो शरह जिम अश्ररिन में उपयू हुमा था 
उसीयो ठटहा बर देता हैं, और उस यानी को हत्रा में रब दे तो चढ़ 
ठड्य ही है। पानी में श्रग्ति को बुझाने की ओर ठंडा गहने की ब्रिका- 
लशक्ति हैं। उपाए अस्सथा के पमव बीनलखभाव की ओर इंड्टि कर ते 
यह निश्चय करता कटिन नहीं है कि त्म पानी को ठंडा कर देने में 
पह तृषा को मिद्रा देने योग्य होजायगा | अर्थात्‌ बढ़ि यानी में उप्णता- 
नाश सयभाव देख ता स्पष्ट ज्ञात होजायगा कि पाना को यह उप्याता 
अगतार्ग हे-त्रिफालस्वायी नहीं है। 
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अवस्थारूप होने की योग्यता है, किन्तु खमाव में विकार नहीं है। 
विकारी प्रवस्था का झनुभव करने पर अभूतार्थ राग द्वेष का भात्र होता 
है, वह भगवान भात्मा का स्वभाव नहीं है| सत्तू खथाव का भनादर 
काके पर का आदर जरे तो यह तेरे खथभाव के लिये कलकरूप है। 


जैसे पानी में शीतलता भरी हुईं है, उसीग्रफार तुममें शाश्वत सुख 
भरा हुआ है। जेंसे पानी मलिनता का नाशक है, उमीग्रफार तू राग द्वेष, 
गोह का नाशऊ है। जैसे पानी में मीठा स्वाद है, उसीप्रकार तुकमे 
अनुपम अनन्त झानन्दरम भरा हुआ है | इसप्रकार के झपने निमस्व- 
भात्र की ओर दृष्टि कर। जैसे कच्चे चने में अ्रप्रगट मिठास भरी हुई 
है, जोकि चने के भुजने पर॒प्रगट भझनुभव में झाजाती है, इसीग्रकार 
प्रामा में अतीन्रिय गुणों को अनन्त मिठाप्त भरी हुई है जोकि 
खभात्र की प्रतीति के द्वारा, उममे एक्राग्र होने से प्रगठ अनुभव में 
श्राजाती है | 

प्नन्‍्तकाल में कमी खलक्ष्य नहीं किया है, झोौर पुण्य की ही 
मिठाम अच्छी लग रहा है, इसलिये लोगों को भीतर भरे हुये पनन्‍्त 
पुख-अऔति की श्रद्धा नहीं जमती | वे मानते है कि खाये-पिये बिना धर्म 
कहँं। से होगा ? और कहते है कि भाप तो व्यागी हैं, इसलिये भाषको 
तैयार भोजन मिलता है, इमलिये आप भली-माति धर्म सेवन कर प्तकते 
हैं! किन्तु दे भाई! तेरी दृष्टि ही बाह्य पर जाती है, तू सर्ज्ञ परमात्मा 
के ही प्प्मान है। तीनलोक और तीनकाल में तुके किसी वे पगाधीनता 
है ही नहीं। बाह्य नि्दा झो छुनकर त्‌ रुक जाता है ओर प्ाकुल्ति 
हो उटता है, किन्तु भाई ! लोग तो देह की निन्‍दा करते हैं, इससे 
तुक-अरूपी प्ात्मा को क्‍या लेना-देना हैं ? तुममें भपनेपन की ग्कि 
है या नहीं? तने यह क्यों-कर मान लिया कि यदि कोई दूसरा व्यक्ति 
मेरी प्रशमा करे तो में भच्छा कहलाऊँगा ? घमम में ऐसी देहाधीनता 
या पराधीनता कदापि नहीं होती क्लि यदि पेट में अन्न पड़े या अभ्रष्छी 
नींद आये तो ही धर्म होगा। धरम वो झात्मा का खतत्र निराइल 
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ख॒माष है| उसमें ऐसा दुंछ है ही नहीं कि भनन्‍न मिले तो मलिमाति 
धम होगा ओर न मिले तो धर्म में बाधा आयेगी। 


ु 
प्रश्सत/--जबकि धर्मत्ताघन के लिये खान-पान की भावश्यक्ता नहीं 
है, तो फिर ज्ञानी होकर भी पाहार वर्यों करता है * 


उत्तरः--ज्ञानी के भाहार की भी इच्छा नहीं होती, इसलिये ज्ञानी का 
आहार करना भी परिपह नहीं है। अस्तातावेदनीय कर्म के उदय से 
जठगग्निर्य छुधा उत्तन्‍्न होती है, वीर्यान्तराय के उदय से उसकी वेदना 
सहन नहीं होती, श्रोर चारिज्मोह के उदय से झाहार ग्रहण करने की 
इच्छा उत्पन्न होती है। उप्त इच्छा को ज्ञानी कर्मोदय का कार्य जानता 
है, ओर उसे रोग के प्रमान जानकर मिठाना चाहता है। ज्ञानी के 
इच्छा के प्रति अनुरागरूप इच्छा नहीं है, भर्थात्‌ उसके ऐसी इच्छा 
नहीं है कि मेरी यह इच्छा सदा बनी रहे। इसलिये ज्ञानी के अज्ञानमय 
इच्छा का अभाव है। ज्ञानी के परजन्य इच्छा का खामित्व नहीं होता, 
इसलिये ज्ञानी इच्छा का भी ज्ञायक ही है। उप्तकी दृष्टि तो भ्नाहारी 
पझात्मखभाव पर ही है। अमुक प्रकार का राग दूर हुभ्रा है और पुरु- 
घाये को निरलता हैं इसलिये वहींतक भल्पराग होजाता है। वह राग 
ओर राग का निमित्त शरीर, तथा शरीर का निमप्तित्त भ्राहार झतादि से 
में बना हुआ हूँ, टिका हु्ा. हूँ-ऐसा ज्ञानी नहीं मानते। वे तो यदि 
झल्पराग हो तो उप्तको भी नष्ट कर देने की भावना निरतर करते 
रहते हैं। 
जिसे बाह्य में शरीर, मकान इत्यादि को सुरक्षित बनाये रखना है, 
ओर धरम करना है उसके वाह्मष्ट से, बिना किसी के अवलम्बन के, 
पुण्यन्पापरहित वीतरागस्वभाव धर्म कहाँ से होगा? जिसकी बाह्य- 
रुचि है वह स्वभाव की रुचि कहाँ से लायगा ! 
. चारों तरफ़ से रस्सियों भौर खीलों से कप्ता हुमां तम्बू हो, भौर 
उप्तके भीतर कोई सत्ताप्रिय (अमिमानी ) पुरुष बैठा हो, तो वह तम्वू 
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ने एक ही रस्ती को.दीला देखकर या तम्बू में कहीं प्तिकुडन देखकर 
आकुलित हो उठता है, उसे तह नहीं दाता, तब्र उसे मारा तम्बू ही 
खराब होना या उप्तका समल उखड जाना कैसे रुच सकता है 
इसीप्रकार जिसको दृष्टि स्योग पर है ओर जो सयोगाधीन छुख मानता 
है, उसे तनिक सी प्रतिकूलता भाने पर भारी कठिनाई ग्रतीत होती है, 
मन भाकुलित होजाता है और पामरता प्रगठ होजाती है, तब पृत्यु के 
समय (सारा तस्वू बिगड़ जाने या उसके उखडने के पमय) बह समाव 
की इढता, वैये, शांति श्रौर समाघान कही से लायथगा ? में असयोगी, 
पर से भिन्न हूँ, वाद्य भअनुकूलता की या किसी पुण्यादि माधन की 
आवश्यकता नहीं है, शुभविकल्प भी मेरी शाति का साधन नहीं हैं, 
, ऐसी श्रद्धा के द्वारा पहले यथा मान्यता को स्वीकार किये बिना, 
,निविकार मुक्तस्वभाव का आदर किये बिना, सम्यदशन को प्राप्त करने 
'की तैयारी नहीं होस्कती | 
- है प्रमु| एकबार स्माव की रुचि करके सत्‌ क्री महिमा सुन ! 

'आाचायेदेव कहते हैं, कि हम भपनी भात्मानुभव की बात तेरे हित के 
“लिये तुकसे कह रहे हैं। तुमे पिद्धपप से सवोधित करके कहा 
'जारहा है कि प्रभु । अपने शुद्ध पूर्गस्रभाव को देख । तेरे, खभाव में 
बाह्य विकार ओर सयोग का प्रथा अभाव है । इसलिये उसझोर को 
दृष्टि को शोडकर अपने निप्य एकरूप स्माव को देख! , 

आत्मा भननन्‍त गुणखरूप ग्रनादि-भननत खतत्र वस्तु' है। जिसे 
अपना हित करना हो उसे पर से मिन्‍न अपने स्वभाव की प्रीति 
पहले करनी होगी। ख्वभात्र पूरे ज्ञानानन्द है, उसे शरीगढिक किसी 
बाह्य सयोग के साथ सबंध नहीं है। 

जानने वाल्ला स्वय नित्य है, किन्तु नि्मित्ताधीन दृष्टि से शरीर, मन, 
और वाणी की प्रद्नत्ति जो ज्ञान में जानने योग्य है,, उस पृथकतल को 
अपना मानकर, प्रस्तयोग- से अच्छा-घुरा मानकर, उप्रमें राग-द्वेष करता 
है। परपदा् से लाभ-हानि मानने की श्रांति भनादिकाल से है । जो 
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यह सानता है कि परवस्तु मेरी सहायता कर सकती है या पर से मुझे 
हानि-लाभ द्वोता है; वह मानो यह मानता है कि मुममें प्पनी कोई 
शक्ति नहीं है ओर में खय पराधीन हूँ। 


विपरीतमान्यता से ऐसी मिध्याधारणा बना ली कि सयोगी वस्तु-शरीर 
ग््यादि से लाभ होता है, इसलिये उस वस्तु को घुरक्षित रखने का 
प्रयय्न करता है भोर उप्तकी रखवाली में लगा रहता है। भौर जब यह 
मान लेता है कि प्रतिकूल सयोग मुझे हानि पहुँचाते हैं, तो उन्हे दूर 
करने के प्रयास में लग जाता है ओोर इसप्रकार हेष में फँस जाता है| 
इसप्रकार ज्ञायकल्वमाव को भूलकर पर से लाभ-हानि मानता है, इसलिये 
उसमें राम-हेष होता है। 


जो वस्तु है सो नित्य अपनेरूप से स्थिर रहने वाली है ओर पररूप 
से कद्ापि नहीं है। जैसे वस्तु पररूप से नहीं है उसीग्रकार यदि निज- 
रूप से भी न हो तो वस्तु का अभाव ही होनाय। जो अपने को अपने- 
पन से भूलऋर पर से लाभ होना मानता है वह मानो यह मानता 
है कि स्व पर के साथ एकमेक होगया है। भोर यह मान्यता वरतु 
की खतत्रत्ता की हत्या करने वाली है। कोई भी वस्तु उसके गुण के 
बिना-निरी भ्रकेली नहीं होती । जैसे गुड़-मिठास के बिना नहीं दोसकता, 
इसीप्रकार श्ात्मा प्रनन्‍्त ज्ञान, दशन, चारित्र, वीये, भ्रोर भानन्दादि 
प्रनत गुणों के बिना नहीं होस#्ता। ऐसा घनन्‍त गुण का शाश्वत 
पियड प्रात्म सदा अपनेरूप से है, पररूप से कदापि नहीं है, भर 
न पर के कारथ्रूप या पराश्रसरूप ही है, तथापि यह मानना कि पर 
से गुण प्रगठ होते है,-वह पराधीनता की श्रद्धा है। 


जीव ने प्तमी प्रकार के शुभाशुभ माव पहले मिथ्यादृष्टिदशा में अनन्‍्त- 
बार किये है, जिनके फलस्वरूप प्रनन्तबार उच्च-नीच भव धारग 
किये हैं। यदि उन्हीं भावों से वतेमान में धर्म होसकता हो तो 
पूर्वफाल में क्यों नहीं हुआ ? इससे सिद्ध हुआ कि उप्तसेः किसी श्रन्‍्य 
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ही प्रकार से कोई भपूत वस्तु समकना शेष रह गई है, इस महत्वपूर्ण बात 
को गत भअनन्तकाल में जीव एक छोणभमर को भी नहीं समा है। 

पर में भनुकूल-प्रतिकूल मानने कि दृष्टि से जिप्ते अनुकूल माना 
है उसका भादर करके उसे रखना चाइता है और जिसे प्रतिकूल मान 
रखा है उप्तका श्नादर करके उसे लग कर देना चाहता है। इस- 
प्रकार परनिमित्ताधीन बाह्मदष्टि से तीनकाल श्रोर तीनलोक के अनन्त 
पदार्थों के प्रति भ्रनन्‍्त राग भोर द्वेष कर रहा है। 

पयोगीदृष्टि से असयोगी झात्मसमभाव में जो शक्ति भरी हुईं है उत्तकी 
प्रतीति नहीं होती । जब शरीर का सयोग छुटना होगा तव भलीभीति 
श्वाप्त भी नहीं लिया जायगा, ओर इन्द्रिया शिविल होजायेंगी, तव अनन्त 
खेद होगा ) किन्तु यदि भपने स्वृतत्र खभाव को इस्रप्रकार माने कि शरीर 


की क्रिया आत्माधीन नहीं है, मैं निरावलम्ब चिदानन्द ज्ञानमूर्ति हैं, तो 
पंनन्‍त परपदाथों के भ्रति होने वाला भनन्त राग-द्रेष दूर होनाता है। 
४ सकन् वस्तु जग में असहाई, 
वस्तु वस्तु सों मिले न काई ॥7 
निाट्क-समयसार)]) 

निश्चयनय से जगत में सर्त 'पदार्थ स्वाधीन हैं, कोई किसी की 
अपेक्षा नहीं रखता, तथा कोई पदाये किसी अन्य पदार्थ में मिल नहीं 
जाता भर न कोई किसो के ब्राश्रित है, कोई किसी का 'न कारण है 
ओर न कार्य। कर्मो के निर्मित्त कां अपने में आरोप करके राग-दैेब 
ओर छुंख-दु ख को भेद करके उप्तमें एकाम्र होना, भर्थात्‌ परवस्तु को 
शनुकूल-प्रतिकूल मानना ही पपने स्वाधीन स्वभाव कौ पति है, भन्नान 
है, और इसीका नौम मोहसपयुक्तता है। दे 

जैसे पानी में वरतमान अग्नि के निनित्त से दष्णता है, किन्तु 
पानी का खभाव उष्ण नहीं होगया है, इसीप्रछार मगवान भात्मा कर्म 
शयोग में धपने को भूलकर ,पर. में झादर-पअनादररूप से राम-द्वेष की 
कर्पना करता है; वह विकार यद्यपि वर्तमान पर्याय तक ही है, किन्तु 


जीवाजीवाधिकार गाथा-१४ [२२१ 


नरकालिक झविकारी खमाव को भूलकर ज्ञाणिक विक्रार को ही भागा 
मानता है; उप्त त्रिकाल अप्तत्य का सेवन करनेबाला, स्त्‌ की हत्या 
करेवाला मिय्यादष्ट है। जबतक विक्ारी इृष्टि है. तब॒तक आत्मा 
को विक्रारी मानता है, तथापि सरमस्यूण आत्मा में विकार ओर संयोग घुस 
नहीं गये है। पात्मा ओर पुन्‍्तत के एकक्षेत्र मे रहने से वे एऋरूप 
नहीं जाति | यथपि कर्ममयोग राग-द्रेष नहीं कराता, फिन्तु भन्नादी 
जीव रकय उममें युक्त होकर राग-द्रेष करता है, और अपने को तप 
मानता है। उस निमित्ताधीन मान्यता को होंडे व्िना अविकारी स््भाव 
कैसे प्रगट होगा ? जबकि निर्दोष स्वभाव की प्रतोति ही न हो तो 
दोषों को दूर करने का पुरुषार्थ केसे उंठेगा ? ढाघ को दूर करने वाला 
श्रत्मा मम्पूण भविकारी न हो तो विक्रारी अवस्था को दूर करके दोष- 
रहित स्वभाव से कौन रहेगा! विकारी भवस्था के प्मय एकममय की 
धब्स्था के भ्रतिरिक्त सम्पृण श्रात्मा खभाव से अ्रविकारी है। विकार 
को दूर करने का भाव भविकारी खभाव के वल से ही होता है। 
दोष श्रौर दु'खरूप ब्रिकार को जाननेबाला दोपरूप या दू खरूप नहीं 
है, फरिल्तु सा ज्ञाताखरूप है। उस वर्तमान एक-एक समय्मात्र की 
पर्याय में संयोग श्रोर विकार के होने हुये भी असयोगी, अविकारी स्वभाव 
प्रिफालस्थायी शुद्ध चिदानदसरूप है, विकार का नाशक है। उप्र 
अब चैतन्यलभाव के निकट जाकर भ्ोर विक्रय से कुछ हटकर प्रन्तरग- 
इृष्टि से एक्राग्न होने पर वह निमित्ताघीन ब्रिफार प्रभतार्थ है। 

एफक्रान्त बोधबीजरूप सूभाव का अर्थ हे-प्म्यदशन का दारणरूप 
स्वमाव। एद्मान्त स्वभाव धर्थात्‌ फनिमित्त के भेद से रहित, लाथ्रित- 
रझूप से नित्यस्थायी ज्ञानलभाव। उसीसे धर्म होता है, त्रिफारी भाव 
से ज्िकाल में भी धमे नहीं होता; इमग्रकरार पर्मेंखरय खमाव की श्रद्धा 
परानेवाला जा बोधबीज है छो मम्व्टथन है। 

पर से हानि-लाभ होता है, हम विफ्रीतमान्यता का स्याग झल्के, 
सभात्र का लक्ष्य करके, राग मे किचित्‌ भलग होकर, धन्तराद्रष्ट 
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किन्तु खुत| जानता *है;। :शैमृ> शञायक/सम्न्ध की ",निकटता-।एक- भूल 
का कारण नहीं है, किन्तु/शैप्न ज्ञागक। प्रमन्व-को-कर्ता कमे ,रूप«से» 
मान लेता है, यही विपरीत मास्यता है, भोर यह मास्यता ही/विकाएम्का 
मूलू है । यदि, ज्ेग पदायो,के साथ ;निकुट प्नम्नक्षभूज्ञ का।कारणाहो 
तो केक्‍्ली भगवान: की बहुत . सी, भूले: होनी - चाहिये क्योंकि[वै सभी 
हैयों को, जानते, हैं; ज्ञान, में जो, वस्तु: जञात- होती;है वह भूलःका 
कारण ,नहीं है । श्ञान८में भविक ,व्तुएँ, ज्ञात, हों, या; थोड़ी-व६ माला, 
के, चैतन्य खमाव की धोषणा ,है । उस्त सप्रम्न 'मे झरप्तमा;तोः जानते,» 
वाल्ना हैं, राग ;करने वाल्ा/नहीं हूँ. पर, के कारण 'मेर- जान नहीं होता 
इस. प्रकार भपनी , खाधीनता की. श्रद्धा करते. की, जगृह-यह मान. से 
कि, 'पर वस्तु के,कारण भपना, ज्ञान. हुआ , है भोर- ज्ञान | में पर बह्तु॥ 
ज्ञात हुईं इमलिये ,राम हुआ, है;,भपर्धात्‌ मेग शानत ही, राग, वाला।है।* 
सो यही भूल है। जेय का लक्ष-करते हुए. पपने सम्पूर्ण शान; खभाव, 
को ही भूल जाता. है, भोर इसलिये ज्ञेय पढ़ाथो- के_ प्ाथ ज्ञान, का 
एक भाषित होता है। किन्तु शेगों को. जानकर 'मेरा ज्ञान, खूभाव: 
सबसे भिन्न ही है' इस प्रकार भपने. ज्ञान स्वभाव को घल्लग ही प्रतीति 
में लेना, सो यही इन्द्रियों के विषयोंकोी अलग करना है। जिप्तने क्षेयों से 
भिन्न ज्ञान खमाव की प्रतीति की है, उपने, अस्थिरता के कारण;पर, लक्ष, 
से होने वाले. भत्म- राग हेष भी बाह्तव्‌. में ,तो ज्ञेग रूप ही है, जो 
रण, द्वेष होता है प्तो उसे वह जात लेता है कित्तु उस्ते भपना खलूप 
नहीं मानता यही भगवात्त की प्च्ची स्तुति हैं, यही धर्म है। 


है भाई, तुमे॥रण करनापरे, सुख़ीहोऩा, हैं, क्लिन्तु- में “कोन: हूं। 
ओर पर; कौनहहैं; ऐसे स्वर के प्रथकत्क।कों जाते+विज्ञा))व अपने में? 
क्या, कोशा (पहले परू पढ़ारथों, से -भपने (श्क़त्व को, तो पहिंचान।|।, 
सप्तरत पर, पदार्थों। से; मेरा स्वरूप: मिन्न हैः यह: निश्चय ; करने परःघुनततः, 
परः वस्तु की; दृष्टि; दूह।होकए ख्माव को!हृष्टि “में; घययया, भर्थाति[ सम्यकू, 
दम हो) गया -। /बच्, यहूँ।: से; ध्। क्या: प्रारत्म छोता+ है। इसलिये सर: 
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सो ध्रपूर्व प्म्पदशन को प्राप्त करने की क्रिया है। राग द्वेष मोह मेरे 
नहीं है, पर से किसी को हानि-लाम नहीं होसकता, में पर का कुछ 
नहीं कर सकता, मैं तो मात्र अपने पूर्ण ज्ञायकभाव में अनन्ती क्रिया 
"कर सक्षता हूँ। ऐसे खतत्र खमाव को स्वीकार करके, भन्तमेन्थन करके, 
अथाथे निश्यरूप निःसदेह श्रद्धा ही सम्यग्द्शन की प्राप्ति की क्रिया है। 


भे अनन्त ज्ञानानन्दरूप हैँ ओर विक्राररूप नहीं हूँ, ऐसी श्रद्धा करने 
में ज्ञान की पनन्ती क्रिया होगई, मिथ्यात्र का प्रतिक्मण होगया और 
अनत मव का प्रत्याख्यान होगया | अपने स्॒तन्न पूरोस्वभाव को पहचान- 
कर मानना सो उप्त आति का (मिथ्याल का) प्रतिक्रमण है। 


अज्ञानी जीव स्वय ही विपरीत श्रद्धा से ग्पने ही द्वारा भपना 
अहित करते हैं। भज्ञान उप्त भ्हित का बचाव नहीं दोषकता। अज्ञान 
से यदि विष खा लिया जाय तो भी उम्तका फल्न तो मिलेगा ही, इसी- 
अक्ार अज्ञानक्वत राग-द्रेष का फल भी मिले बिना नहीं रहता । 


व्यवहार से देखा जाय तो भी कोई किसी का शिरूछेद करने 
चाला नहीं है, क्योकि आत्मा के हाथ, पेर, मस्तक आदि है ही नहीं। 
आत्मा तो भछेब, अभेव, भविनाशी, भरूपी, ज्ञाधन है। छिलना, 
सिदना या सयोग-वियोग होना पुठुल-जड रजकणों का स्वभाव है। शरीर, 
मन, इन्द्रियादि की रचना पोद्गलिक है । पुदूगल जडू-द्वव्य है, उप्रमें 
गल्नना-मिलना भादि सयोगीपन का स्रभात्र है, वह किसी के अधीन 
;गरवेतित नहीं है, खतत्र ख़मावी है, वह जड़ेश्वर भगवान है। मात्र उमें 
ज्ञातृत्व नहीं है, सुख-दुःख का सवेदन नहीं है, इसके अतिरिक्त उपरमें 
अनन्तशक्ति विद्यमान है। वह अपनी पर्याय को खतत्ररूप से बदलता 
है। यह बात मिध्या है कि जब कोई आत्मा उपकी पर्याय को बदले 
तब वह बदलता है.। यदि, वह ऐसा हो कि जब उसकी क्रिया को कोई 
दूसरा करे तभी हो, तो वह वस्तु पराधीन कहलायगी-शक्तिद्दान कहल्ा- 
यगी, किन्तु जो व्रलतु सत्‌ है वह कमी भी अपनी अनन्तशक्ति से रिक्त 
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* से 'मित्न हैं-चैतन्य' की मपगता  सवय॑मेव धनुभेवर्गमें आती है/* वहाँ। रांग 
+की 'या' इन्द्ियों'क्षी आवश्यकता नहीं होती । ज्ञान स्वयं ही।अंनुमेत् 
मेंल्‍्प्राता है! । ज्ञान' के" प्रमंय॑ पर/वस्तुय भैले ही विदेगान हों “किन्तु 
' न वरतुओंके ग्राधार से ज्ञान का विकराप्त 'महीं »हुपा है,/ज्ञान का 
“विक्राप्त तो भात्र ज्ञान खभाव | के ही आधार से होता' है । चेतन्य पका 
ज्ञान राग में या पर में नहीं मिल जाता, इप्तलिये, !पह् धसेंग है । 
'“ज्ञन प्रश्के-भाधार से तो-होता दी नहीं, किन्तु वास्तव -में ज्ञान 
- झरषत। ज्ञान दशा को।ही जानता है, यर को नहीं «जानता, ज्ञान-के 
द्वारा खबमेव ज्ञान का -अनुभव-करने पर परपदार्थ ज्ञात,हों जाते हैं। 

'पर 'पद्मर्थों से/जश्ञान की' मिन्नता ही दे, इंस्' प्रकार स्वयमेव- "मात्र 
प्राम्ा' से) घनुभव में घाते वाली जो » भप्तगत्ता: है, उप्तकी ख्रद्धास्के 
/ दूरा इन्द्रियों के 'विषयभूत “पर दब्यो्को' अपने से जुदा कर दिया । 
>अलेग “चैतन्य खंरूप  का' अनुभव करने।पर राग घोर फ्-द्र्यों “का 
लक्ष दृंटा जाता है।'इसी को 'जितेन्द्रियता! वह्मः है! +- जो“ अ्तगं-चैसंन्य 
सर्प “आए इन्द्रियों के विषय मूत प्रदाथों क्ी,एकता मानकरः संग- 
“झमगता की खिचंड़ी' बनाते-है वे: मिध्याइंष्टि' है। सकर 5 दोष ।युक्त हैं 
थो। चैत॑न्य की प्ंसातता' की श्रद्धा के। द्वारा” उप्तर विपरीत मान्यताररूप 
“सकेर! दोष' का परिहार “ होता है, सकरा दोष '-का' परिहार हीशभगवान 
“की | प्म्ची रंतुति है । 
भगवांन की सच्ची स्तुति' के तीन 'ग्रेकार हैं' | उंप्में से द्वन्येन्द्रिय 
' झौर भोवेन्द्रिय को जीतने के दो प्रकार केहें' जा 'चुके है, यहँँ। तीपतरे 
की चर्चा' है । पर पंदाधों से अपनी असंगता है, ऐंसीः दृष्टि के' द्वारा 
* झपने ज्ञान स्वमोव से पर पंदाये को 'सेतेथा अलग क्रियाभलग" जाना 
' सों पर" पद्ोथों' का' जीतना है। में ' अंखंगेड ज्ञान" स्वरूप * भात्मा/अड़े 
इन्द्रियों से मित्र हूँ, खण्ड-खण्ड ज्ञान से मिन्‍न गर्थात्‌ः्मपुर्ण जोन 
“जितना नहीँ हूँ.“और-सर्व शैयगंदायो से अमेन्‍नः हूँ, ऐसी/अतरग स्वभाव 
' की हेंष्टि का 'होंना। ही पन्ची ' स्तुति: है! । परः पदार्थ कीम्ह्मयताण पे 


जौवाजीवाधिकार ः गाथा-१४ [ २२६ 


दृष्टि शरीर पर नहीं है, भर ने उप्त श्रोर कोई राग है, इसलिये उन्हें 
शारोरिक अरतिकूलता में दुःखानुभव नहीं होता। हारीरादिक परवस्तु दुःख 
का कारण नहीं है, किन्तु पर के प्रति जो अपना राग है सो वहीं दुःख 
का कारण है। कोई शरी! जल्लादे या घानी में येल डाले तो-ऐसे 
शारो रेक सयोग धर्मामा को कम, मो हानिकारक नहीं हुये है। ऐले 
चाह्म-शारीरिक संयोगों के हंते हुये भी वे अन्तरगलभाव में लीन रहफ 
मोक्ष, गये है, क्योंकि झात्मा में बाह्मतयोगों की नास्ति है। भोर जो 
झपने में है ही नहों वह अपना हान लाभ नहीं, कर प्तकता। .मांत्र 
अपनी मान्यता का विफ्ात भाव ऋनन्‍्त हान काता है झौर घुलठा 
भाव अनन्त लाभ करता है। 


., भफिन्तु यहेँ। तो लोग थोड़ी सी मी बाह्य प्रतिकूलता में या निन्‍्दा 
करने पर धमे नहीं छुन सक्ते-नहीं सुनना चाहते, सम्पूण , भनुकूलता 
होने पर ही घर श्रवण करना चाहते है। थोड़ी प्री प्रतिकूलता हु नेपर 
लोग चीखने-चिल्लाने लगते हैं भोर ह्वेषभाव करने लगते हैं) किन्तु है 
भाई जबकि मनुष्यमत मिला है तंत्र इममें प्रतिकूलंता को कुछ गिनता- 
मानना ही' नहीं चाहिये। इस पृथ्वी के नीचे नरकक्षेत्र है, वहँ। दुख 
का ऐसा बाह्य सयोग है कि जिश्वका वर्णन सुनते ही रोंगेटे खड़े 
होजाते हैं, वैंपकपी छू्ती है। व्‌ ऐसे बाह्य प्रतिकूल सयोगों में झन- 
न्तबार होप्राया है| 

. जिमकी करोड़ों, रुपयों की दैनिक शाय हो ऐसे राजा के सुकुमार, 
सुन्दर एवं नवनीत के सम न सुकोमल -शर॑रघार) युवक पुत्र को किमी 
ऐसी मयकर प्रशनलित भट्टी में जीवित ही फेक, दिया जाय जो लाखों 
मन लोहे को गलाकर ज्षणभर प्ें पानो बना द्वेती .है।. तो उममें जलते 
इंये राजकुमार को जितना. दृ.ख होता है. उससे भी भनन्तगुन[- प्धिक.- 
ढुःख प्रशमतरक में है। भौर ऐसा दुःख पहले नरक में, कम से कम 
दसहजार वधतक रहता है। जिसे पाप से भय नहीं है और जिसके, 
मा समक्तण, परली सेवन, गर्पात, मदिरावान एवं शिकार भादि के 


२२६ ] समयसार प्रवचन ; दूसरा मास 


मह्ाकुर परिणाम होते है उप्के नरक्षणति की श्राय्ु का बघ होता है । 
चैसे नरक के भयकर प्रतिकूल सयोगों में भी झाक्मप्रतीति की जापकती 
है। बाह्य में दुख के समय भी दु खरहित स्रभाव का विचार करने 
पर कोई जीव पन्तरग में एकाग्र होकर शुद्ध भात्मा के निर्णय के द्वारा 
बोधबीज (सम्पादशन ) को प्राप्त कर सकता दै। उम क्षेत्र में भी ज्ञान 
दोतकता है कि मेने पहले मुनि के “निकट सदुपदेश घुना था, किन्तु 
उसकी परवाह नहीं की, भोर ऐसा विचार करते-करते स्वलक्ष्य से भान्त- 
रिक्त प्रतीति, या प्रकाश पा लेता है। इसमें किस्ती निमित्तफारण की 
आवश्यक्ता नहीं होती। ऐसा नहीं है कि बाह्य भनुकूलता हो तभी ज्ञान 
हो। पाप की मैति पुण्य के फल से नवमें प्रैवेयक में-समूणी बाह्य 
अनुकूलता में गया, किन्तु वहाँ बाह्य भनुकूलताञ्ों के होते हुये मी 
निरावलम्बी खमाव की प्रतीति न करें तो कहीं वे वाह्मतयोग प्रात्म- 
प्रतीति नहीं करा देंगे ! 


किसी भी वाह्मसयोग से न तो झ्ाक्मा का धर्म होता है, भोर 
न पधर्म रुकता द्वी है, इस्रप्रकार अपने खतत्र स्वभाव को मानना म्रो 
ययायेद्ृष्टि है। देहादि का कोई सयोग मेरा स्वरूप नहीं है। किपती के 
पहले का बैरभाव जाग्रृत हुआ हो तो वह भल्ले ही शरीर के टुकड़े कर 
डाले, किन्तु वह भात्मा के लिये हानिकारक नहीं है। वह भात्मा की 
क्रिया नहीं किन्तु जड़-खभाव है । ऐसी श्रद्धा भनन्त ' प्रमभाव की शक्ति 
ग्रदान करती है। जो ऐसे स्वभाव से इन्कार करता है उसे पराधीनता 
अनुकूल माल्रूम होरही है । सयोग की श्रद्धा स्मताभाव नहीं ' करा 
सकती। मेरे स्वभाव को कोई हानि नहीं पहुँचा पकता, ऐसी श्रद्धा को 
बनाये रखने में भ्रनन्त पुरुषाथ है। ऐसी समझ के झतिरिक्त दूसरा कोई 
उपाय नहीं है। इसीप्रकार ज्ञानपूर्वक्त इमक और शसमपूर्वक स्थिरता में 
प्रव्याख्यान और तपस्या इत्यादि ज्ञान की क्रिया आती हैं। जिपने खमाव 
के लक्ष्य से मिथ्यामान्यता का नाश किया है उसके भनन्तप्ततार का 
कारण मिथ्यामाव रुक गया है, और मिथ्यामांब के रुकने प्र मिध्या- 


] 
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मार्ग का अनुमोदन रुक गया है। इसप्रकार मिध्यातरूप इच्छा का निरोध 
हुआ सो सच्चा तप है। 


पुण्य-्धापरहित निरावहमम्बी खवभाव की श्रद्धा ओर स्थिरता के द्वारा 
मोक्षमाग प्रगट होता है। मोक्षमाग बाह्य संयोगाधीन नहीं है, क्योंकि 
खमाव में सयोग की नास्ति है। 


भावाथ;--बतेमान सयोगाधीन दृष्टि से देखा जाय तो श्ात्मा पीच 
प्रकार के व्यवहार से पनेकरूप ज्ञात होता है। वे पांच प्रकार 
निम्नप्रकार है'-- 


१-अनादि से पुदूगलकर्म का सयोग होने से कर्मरूप मालूम 
होता है। 


२-कम के निमित्त से होने वाले चारगतिरूप-नर, नारक, देव, 
तियच के शरीर के आाकाररूप दिखाई देता है। 


३-भात्मा में भननन्‍्तयुण एकरूप हैं, जोकि सब्र एक्प्ताथ रहते 
है, किन्तु उप्की अवस्था में हीनाधिकता होती रहती है । उस 
भ्रवस्थादृष्टि से भ्रनेकरूप ज्ञात होता है। 


४-श्रद्धा, ज्ञान, चार इत्यादि ग्नेक गुणों के भेदरूप अवस्था- 
क्रम के द्वारा देखने पर भनेकरूप दिखाई देता है। 


५-मोहकर्म के निमित्त में लगने से राग-ह्रेष, घुख-हुःखरूप नेक 
अवस्थामय दिखाई देता है। ; 


यह सत्र भशुद्ध द्रव्याथिकनय-व्यवहमरनय का विषय है। वे प्रब- 
प्रंकार व्यवहारदष्टि से ' विकारी भवस्था में हैं, विन्‍्तु स्वमाव वैसा नहीं 
है। इस सयोगाघीन अनेकरूप दृष्टि से 'भात्मा का एकरूप खमाव दिखाई 
नहीं देता । जितना परनिमित्त से' भनेक भेदरूप दिखाई 'दे उतना ही 
अपने को मोनले तो यथार्थ 'खरूप ज्ञात नहीं' होता । 


श्श्८ समथसार प्रववन दूसरा भाग 


निमित्तापीन धशुद्धट्ट्टि का पक्ष छोड्यर बिकारी भवस्वा तथा 
निमित्त के संयोग को यवावत्‌ जानने वाले ब्यह्वारनय को गोण करके 
एक. प्रसाधारण ज्ञायकमाब-चतन्यमात्र प्रात्मा अमेद स्भाय्ग्रहण 
करके उसे शुद्दनय की दृष्टि से (१) से परद्ृन्यों से मिन्‍न, (२) ब्ैक्ा- 
लिक प्रवे पर्यायों में अपने अरूपी, पसछ्यग्रदेश के भखगह प्रिण्रूप 
से एक्राकार, (३) वर्तमान में विद्यमान पर्याय की होनाविक्तता के मेद़ 
से रहित, (४) भनेक़ गुणों के विभिन्‍न मेदों से रहित, (५) निमितत 
में युक्तरूप विकारीमाव से रहित, भर्थात्‌ परद्वव्य, परवोत्र, परकाल, 
प्रभाव भर गुण-मेद से रहित, निर्विकल्य सामान्य वस्तुरूप से देखने 
पर समस्त परद्रत्य और प्रभावों के घनेऊ भेदों से युक्त भश्स्थरा की 
स्वभाव में नारित है। इसप्रकार निश्चयप्तम्यादशन का विषय कहा है। 

प्रत्येक प्रात्मा तथा प्रत्येक जड़बस्तु का खखरूप भनन्तपर्मात्मक हैं, 
जोकि मर्षज्देव कथित '्याद्यादों से यथा निश्चित्‌ होता है। भाषा 
भी पनन्त पर्मों वाला है| प्रत्येक आत्मा में जो धर्म (गुण) हैं वेःकहीं 
बीहर से नहीं भाते। कर्म के निमित से पुण्य-पाप को जो दृतचि.उ्ती 
है वह प्रात्मखभाव की नहीं है। धभ्रात्मा का स्वभाव विकारनाशक नित्य 
ज्ञानस्वरूप है, पराश्रय से रद्दित, करेल-भेक्तृत्व से रहित स्वाधीन है। 
उसे ऐसा न मानना सो मिध्याल-मूढता है, भ्रोर जैसा है वैसा ही 
मानना सो प्म्पदरोन है| फ़िर स्वभाव के वल से भ्शुभराग को दूर 
करते-करते जो शुभराग रह जाता है उसमें व्रत, तप इत्यादि शुभभाव 
पहन ही होते हैं; भौर खलक्य से स्थिरता में स्थित होनेपर, जितना 
राग का नाश हुआ उतना चारित्र है; कित्तु सम्परदशन के, बिना अव- 
हार से भी बत चारित्रादि श्रशमात्र भो सच्चे नहीं होते । 

छ्ठपदार्थ झतादि, भननत स्वयस्िद्ध, किसी के भी कार्ये-कारण से 

रहित, स्वतन्र हैं; प्रतिसमय भपनी शक्ति से, परिपूर्ण हैं, इसप्रकार प्वेह 
भावान् ने अपने ज्ञान में प्रत्यक्ष देखा, है। उप्तमें, भ्रनन्‍्त भागा सतत, 
भरूपी, ज्ञानमय हैं, भुननन्‍्त, जढ़-पुद्गलपरमाणु भचेतन है। 
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शेष चार पदाथे ( घर्मा रंतकाय, अवर्मारितकाय, भ्राकाश, काल) प्चेतनृ 
हैं। यह सत्र पदाथ अनादि-अनन्‍्त झपने धर्म (गुण) खरूप से हैं, 
| 
पररूप से नहीं है। प्रत्येक वस्तु एक-एक समय में अपने घनन्तगुण- 
स्वरूप से स्थिर रहकर पर्याय बइलती रहती है। 
प्रत्येक वस्तु में अस्त, वस्तुत्व, द्व्यतन, प्रमेंयल, प्रदेशव, अगुरुल- 
घुल्ल, तल-भतत्व, एकत्ब-अनेकाब, मेदल-पअ्भेदल इत्यादि भनन्तगुण 
शाएवत हैं.। कोई झात्मा कमी भी जड़ रजकणरूप, उसके गुणरूप, 
या उप्तकी पर्यायरूप में नहीं होता, इमलिये वह परवस्तु का कर्ता नहीं 
है.। औरः वह अनन्त परात्मारूप या उनके गुणपर्यायरूप नहीं होता; 
कभी हो ही नहीं सकता ! इसलिये कोई भाग्मा किसी के कार्य-कारणरूप 
नहीं है | भात्मा भनादि-भनन्‍त सतपदाये है, इसलिये भनादिकाल 
से झनन्‍्त देहादि के सयोग के बीच रहकर भी किसी भी पर के साथ, 
किसी भी काल में पररूप न होनेवाला अपने में अपना अनन्यत्व 
नामक गुण है । इसमप्रकार प्रत्येक वस्तु में भ्नन्‍्तगुण विधमान हैं। जैसे 
एक कलम अनन्त रजरणों का पिण्ड है, यदि उसमें वस्तुरूप से परमाग॒ु, 
प्रथक्त न हों तो वे अलग नहीं होसकेंगे-। परमाणशुओों का क्षेत्रांतर 
या खूपान्तर होता है, किन्तु मूलत्रस्तु का कदापरि नाश नहीं होता । 
यदि प्रत्येक वस्तु में अनन्त पर-पदार्थरूप न होने की शक्ति न हो तो 
खतम्न- वस्तु ही न रहे । प्रत्येक रजकण में बण, गध, रप्त, स्परी, भोर 
उपरोक्त प्रस्तित्व, अनन्यत्व॒ भादि अनन्तगुणु विद्यमान हैं। वे श्रपनी शक्ति 
पे अपनेयन को सुरक्षित रखकर पर्याय बदलते रहते है। 
जैसे-एक डाकू को अधिकार में रखने के लिये फ्वास चौकीदारों 
को रखना पड़ता है। यह डाकू के बल का प्रभाव है, तथापि उस्र डाकू 
शी, सत्ता- चौकीदारों से भलग ही है; इसीम्रकार, एक भात्मा के विपरीत 
रुचि को प्रबलता: से भाववध के कारण घनमन्त परमाशुझों का सयोग 
है, वयापि, उप्तमें मात्र चैतन्य की प्रबलता;है |. भाव्मा कदापि भपनी 
'वैतन्यसत्ता से छुटकर रूपित्न- को: प्राप्त नहीं: द्ोता, चैतन्यस्वरूप मै 
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से एक भश भी कम नहीं होता । इसीग्रकार शरीर के रजकेण चैतन्य 
को ग्राप्त नहीं होसकते भोौर ध्रात्मा कमी शरीर के रजकंणरूप जड़ता 
को प्राप्त नहीं होता | न तो चतन्य में जड है प्रोर न जड में चतन्य। 
दोनों झनादिकाल से अलग थे भोर वर्तनान में भी प्रलग ही हैं। 
अलग वद्तु कमी भी दूसरे में नहीं मिल सकती । यदि प्रात्मा भोर 
शरीर एकमेक हों तो चेतन्य (पघात्मा) के उड़ जाने पर जड़ शरीर भी 
उड़ जाना चाहिये, विल्तु ऐपा कदापि नहीं होता | जड़-चेतन दोनों द्र्यों 
के सात त्रिकाल भिन्न हैं | जो वस्तु है उसका निकाल में भी सर्वया 
नाश नहीं होता, किन्तु मात्र पर्याय बदलती रहतो है, जितते लोग नाश 
कह देते है | जो वस्तु है ही नहीं वह कदापि नवीन उद्यन्न नहीं हो- 
सकती, किन्तु वस्तु को पर्याप नई प्रगठ होतो है, जिप्ते लोग ( प्रत्रत्या 
पर इष्टि होने से) वत्तु का उपतन्न होना मानते हैं | 

प्रवेहयथित स्पाद्माठन्याय से भनन्‍्त घमेखरूपय स्तत्र  वस्तुसमाव 
को भन्ञोभेतति निश्चित क्रिया जासकता है। स्तत्र वस्तु के प्रनेक 
धर्मों में से जिम प्रपेक्षा से जो ख़भाव है उसे मुह्य करके कइना 
सो स्पाद्गाद+ है । प्रत्येक वस्तु भपनेपन से त्रिक़ाल है, ओर पररूप 
से एक समयमात्र को नहीं है । इसप्रकार भस्तिन्‍्तात्ति से वच्धु के 
निश्चयलरूप को जानना सो झ्थाद्ाद की सच्ची श्रद्धा है। पात्मा 
कमी तो पर की क्रिया करे झोर कमी ने करे, ऐसा विपरीतवाद, 
विचित्रवाद प्रवेज्देव के शासन में नहीं है । 

प्रत्येक पत्तु त्रिकालस्थायी होने की भ्रपेज्ञा से नित्य है, भोर 
पर्यायपत्वितेन की दृष्टि से झनित्य है । निश्चयद्ष्टे तेनपत्तुदृष्टि से 
नित्य भमिन्ता ओर पर्यायद्रष्टि से मित्रता ( अपेक्षादष्टि से ) यथावत्‌ 
कहो जाती है । एकथर्म के कहने पर (स्रभाव या गुण के कहने पर ) 
दूख्रे को गौण कर दिया जाता है । जिस दृष्टि से शुद्ध कहा, ढ्ती 
इृष्टि से भशुद्ध नहीं कहा जाप्कता । किल्‍्तु अशुद्ध को बताते पमय 


* ५ स्यावस्मपेत्ा, वाद-कपन । मर्थात अपेज्ञाटट से कहना । 
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शुद्ध को गोण कर देते है, , इसप्रकार स्थाह्वाद है । एक वस्तु को फ- 
धर्म के साथ एकमेक न करके, जिप्तप्रकार खतत्र वस्तु है उसे वैसा 
ही बतानेबाला स्याह्माद है'। घनेकान्तस्वरूप खतन्न वस्तु को भगवान 
के द्वारा कथित स्पाह्ाद से भल्ली-माति जाना जासकता है । 


,- विचारों में प्रतिसमय परिवितेन होता हैं | विचार करनेवाला 
स्वतत्रतया स्थिर रहकर पर्यायरूप से बदलता रहता, है । उस पर्याय 
की प्रपेज्षा से अनित्यता है | यदि कोई कहे कि-आत्मा स्वेधा नित्य, 
कूटरथ, शुद्ध ही है, वह पर्यायपरिवतेन नहीं करता तो वह सर्वथा 
एकान्तवादी है। एक पक्ष की मिथ्यामान्यता को दूर करके दोनों पहलुओं का 
यथार्थ ज्ञान करानेवाला स्याद्वाद ही न्यायपूण है । उसके द्वारा 
द्रव्यद्ृष्ठि से शुद्धुच, नित्यत्व॒ इत्यादि धम॑ बताये जाते हैं, ओर 
पर्यायटष्टि से बतेमान अशुद्धता, अनित्यता झादि यथावत्‌ बताई 
जातो है । 


भ्ात्मा में अनन्त धमे हैं, उनमें से कुछ धर्म तो स्वाभाविक हैं; 
'वे पर-निमित्त की भपेक्षा नहीं रखते । जैसे ज्ञान, दशन, भानद, बीये 
भत्तित्व, वत्तुत्व इत्यादि गुण किसी के निमित्त से नहीं; किल्तु , स्वय- 
सिद्ध है । उन गुणों में पराधीनता, परापेज्ञा, या बाधारूप भाषरण 
नहीं होता । जो है प्ो अनादि-अनन्त है, इसलिमे गुणरूप, घमं नित्य 
है, वह शुद्धस्वभाव से एकरूप है । (५ 


पर्यायद्ृष्टि से आत्मा घशुद्ध है, किन्तु भशुद्बता उस्तका खमाव नहीं, 
है। भात्मा में जड़कम नहीं हैं, किन्तु जड़कर्मों का सयोग प्राप्त 
करके मिथ्याभाव के द्वारा पर में करैत्व ( अपुनापन ) स्थापित करके 
राग-द्ेष की अवस्था को स्वथ घारण कर रहा दै, तथापि वह अपने 
जानखभाव से अलग नहीं ट्वोगया है ।, अनादिकाल से भशुद्ध पर्याय- 
बुद्धि की पकड़ से बाह्य देहादि संयोगों पर लक्ष्य करके, भपने में पर 
का भारोप करके पुण्य-पाप भाव करता है । ठछप्त सयोगी, विकारीभाव 
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"के द्वात जीव को सप़्ार की प्राप्ति होती है। जीव भांकुलता के 
कारण शुभाशुभभाव काता है और उसके फललरूप सततार का पैँहे- 
दुःख, भनुकूलता-अतिकूलता भादि को भोगता है । 

धात्मा न तो पर का वुदछ्ध घर समता है श्रौर न पर को किसी: 
प्रकार से भोग ही सकता है । वर्मंसयोग से जो भाव ह्वोते हैं वे भज्ञानी 
जीव के होते हैं । पुण्य-्पाप के भावों का फल वाह्य में सयोगदान 
काना है, भोर भ्रेज्ञानी जीव उसमें सुख-दु ख की कल्पना करके थोड़े 
दुख को सुख मानता है थार प्रधिक दु खे को दुःख मानता है; किल्तु 
वास्तव में तो दोनों दु'ख ही है, उनमें वहीं किचितू भी छुख नहीं 
है । देवफ़, राजपद इत्यादि पुण्य के फल को भज्ञानी जी० छुख मानता 
है भौर नरंक, निषनता भादि में दु'ल मानता है, किन्तु ज्ञानी पुणे 
पीर पाप दोनो के फल को दु खरूप ही 'मानता है, उसे दुव॒ही 
कहता है | बहुत से घनिक व्यक्ति भाक्मप्रतीति के बिना देहबुद्धि के 
दरा चमाऱुण्ड में मोह को प्राप्त होरहे हैं, वे प्र दुखी ही हैं । 
ईत्कृष्ट देवल भी मिल नाय तो भी उसे ज्ञानों दुख ही मानते हैं। 
क्योंकि जब झात्मस्रभाव को भूलकर विमावरूप शुभभाव किये तभी 
वह देवत्य मिला है, इप्लिये वह दुःख ,ही है। 

कई लोग रुपये-पैसे ते धर्म होना मान बैठे हैं । उन्हें पच्चे धरम 
दी भोर प्ष्चे सुख की दी खबर नहीं है । वे द्रत्य कमाने के लिये 
कर वर्ष परदेश में रहते है, झोर कमी देश में झाकर मान बढ़ाई के 
लिये पै।च-दम हजार रुपये घम के नामपर खच कर जाते हैं, तो 
उन्हें यह छुनाने वाले भी मिल जाते हैं कि झ्े !. भोपने खूब धर्म 
किया, भाप बड़े धर्मात्मा पुरुष हैं | शोर यह सुनार हयपान्पैत्ता खचे 
दरनेवाला भी मान लेता है कि मैने बहुंत उत्तमफ़ाये जिया, 
ईँने खूब पर्मकारय कियों है, मुझे धरम वी मरातति हैई हैं, इत्यादि । 
इमंप्रकार विपरीतमान्यता के कारण यर्थार्थ वेध्तुिमात्र को प्मकने की 
क्षिन्तां मेहीं रहती । के * 
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हे जैसे-शरीर के एक अग में फोड़ा हञ्मा हो, किन्तु मारे शरीर को' 
फीड़ामय मानले ते वह मान्यता मिथ्या है; इसीप्रकार प्रतिसमय झनन्ता 
गुणस्वरूंप श्मा अनन्तशक्ति से त्रिकालस्थायी है, उसे परनिमित्त' 
के सेयोंग से बतेमान एक-एक समयमप्रात्र का मानले तो वह भूल 
ऊहै-अज्ञान है | पुण्य-पाप फोड़े के प्रमान है, आत्मा तदप नहीं है। 

सयोगाधीन इष्ताला धर्म के लिये प्राक्षात्‌ तीथैंकर भगवान 'के 
निकट जाकर भी श्रपनी विपरीतमान्यता को चिपकाये हुये र्यो ही 
वापिस श्राजाता है। उसके घन्तरग में स्व-पर विवेक की यह बात ही 
नहीं जमती कि 'मैं पर से मिन्‍न हैँ, इसलिये पर का वुछलुं मो नहीं कर 
सकता ।' झाचायेदेव कहते है कि पर में कृत्थ मानकर जीव राम-दवेष 
करता है, इसीलिये प्नादिकाल से दुखी होकर सप्तार में. परिघ्रमण 
कर रहा है। जो यह मानता है कि देह की क्रिया मेरी है और में 
उप्तकी सम्दाल कर सकता हूँ, वह शरीर श्र श्रात्मी को एक मान रहां 
है। दूधरे का कुछ करने-धरने की बृत्ति का होना भी राग हैं, वह 
भ्रात्ता का स्ररूप नहीं है। आत्मा रागन.्रेष के भावमपात्र के लिये 
नहीं है, किन्तु विश्वार का नाशक, अखण्ड ज्ञायकछरूप मुत्र है। ऐसे 
प्म्पूण श्रात्मा को पहचाने विना अखणड आत्मख़माव को प्राप्त करने 
का पुरुषाथे जागूत नहीं होता, पर्यात्‌ परिपूर्ण खतत्रता की श्रद्धा के 
बिना अशमात्र भी ययाथे पुरुषाय जागृत नहीं होता। 

श्रद्ा के अव्ण्ड लक्ष्य में भेद नहों है, इसलिये मखण्डल्वभाव ओर 
खग्दरूय पर्याय को सर्वज्ञ के आागम से जानकर, खाइहय पर्याय का 
खद्य गोण करके, भनादि-अवनन्‍्त, एकरूप, ज्ञायक भात्मा की श्रद्धा करे 
तो पर्पागवुद्दे का नाश होका, पर में कु का अइड्डार दूर होकर 
अखणड ज्ञानखमात्र की इृढता होती है। 

पर में सुब्च नहीं है, तथापि सवार के श्रज्ञानी जीब पर में सुख 
मानक विरीतमान्यता पर खितना मार देते है? घुत में, झुये- 
पैसे में, खाननयान में, मकान में, श्रोर शरीरादि अनन्त पसल्तुओं में " 
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राम बरके, उनमें सुख की विपरीतमान्यता के भाग्रह से भमिन्‍त-हायक- 
स्॒भाष की विरोधरूप दृष्टि के बल से अशुद्धपर्याय पर भार देते हैं। 
पर्याय के प्राश्नय से एकान्त राग-द्रेष मोह की उत्पत्ति होती है । उप्र 
ज्िपरीतमान्यता को. पलठकर यथार्थ मान्यता बरके उसके द्वारा पूर्णशा- 
मधन पविनाशी मम्पूणेखभाव को लक्ष्य में लेना मो यहां स्थायेद्रष्ट 
है। उससे प्रशुद्धपर्याय में भद्दुद्धि मिट जाती है, पर में ऋरषृत्तभाव 
महों होता । हैं 
किसी को लड्डू खाते देखफर कोई दूप्तरा व्यक्ति उससे पूछता है 
कि क्यों ! लड्डू का स्वाद प्रारहा है? ता वह उत्तर में कहता है कि 
है।, नहुत भच्छा मीठा स्वाद भारहा है। इसप्रकार राग वी एकाग्रतारूप 
भाकुलता में जड़ के स्वाद का भारोप करके ऐसा मानता है कि जड़ 
में से स्वाद आरहा है। उसे यह खबर नहीं है कि जड़ के रप्त को 
जाननेवाला स्वय जड़ के स्व्राद से मिन्‍न है झोर लइड़ के जो रजकण 
भी स्वादिष्ट प्रतीत होरहे दे व कुछ ही पमय बाद विशरूप हो- 
जायेंगे। उसे यह जानने-देखने का थेय नहीं है, इसलिये ऐसा विपरीत 
निरय जम गया है कि पर में सुख है। वह लट्इ में स्वाद मानता है, 
किन्तु यह नहीं जानता कि लडइ या उसके स्ाद को जाननैयाल्या सलय 
कैमा है! यदि कोई उससे यद्द कहे कि 'तुके जिप स्त्राद का भनुमत्र 
होरहा है वह लहडू में मे नहीं भारहा है, क्योंकि तू लहइ के स्वादरूप-, 
जड़ नहीं होगया है। मिठास जड़ के रफ-गुग की पर्याय है, तेरा आन 
मीठा या कइ्ठत्रा नहीं होता, तूने स्राद नहीं लिया है, किन्तु खाद में 
दाग किया है,” तो वह इस बात को मानने के लिये तेयार नहीं होगा। 
स्थाद से प्रृथक्त्र को खौकार करते हंथे भारी कठिनाई माल्रम होती है, 
क्योंकि भनाठिकाल से पर में एफमेकता मान रखी हं-पर में सुखबुद्धि 
मान रखी है। ॥ 
अनादिकालीन विपरीतरष्ट का बच्ल ब्रा्मक्रिया या हठ से , दूर 
नहीं द्वोता, ड्रिन्त पर से- मित्म-लतत्रत्वभाव-को जमे! भोर उसकी 
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महिमा को जानकर उसीक्ा प्ाश्य ले तो पर-विषय में महज ही तुच्छता 
प्रतीत होने लगे । स्वभाव की इढ़ता हुये बिना-भौतर गहरेशक जो 
पुण्य की मिठाप्त बसी हुई है यह, दूर नहीं होसकती । ; 

भात्मा के अनादिकालीन भनज्ञान से पर्यायबुद्धि है। उसे प्रनादि-भभन्त 
एक भात्मा का ज्ञान नहीं है। उसे बताने वाला सर्मज्ञ का भागम है। 
उसमें शुद्ध दरब्याथिकनय से यह बताय है कि गात्मा का एक भस्ता- 
धारण चैतन्यमाव है, जोकि श्खगड़ है, नित्य है, भनादिनिधम है | उसे 
जान लेने से पर्यायत्ुुद्धि का पक्षपात मिठजाता है। 

' ऊपर यह कहा गया है कि पर्याग॒ुद्धि की पकड़ कैसे छूट श्रकतो 
है। पूर्बापर विरोध से रहित शुद्ध दब्याथिकनय के द्वारा श्रद्धा में पूर्ण 
एकरूप नित्य अखणड ज्ञायकस्पभाव को अँगीकार करमे से भूल दूर होती 
है। फिर उसे पर का कर्वत्न या पर का स्वामिल्र नहीं रहता । पुण्य-पाप 
के विकार में भी स्वामित्र नहीं है। एऋरूप ज्ञायक्रथ्मभाव को देखेने पर 
यह प्रतीत द्वोजाता है फि मैं परदन्यों से श्रौर पदछ्यों के भाधों प्ले 
मिन्‍न हूँ, देहादिक जड की घत्रस्था बदलनेरूप जो क्रिया-खाना-पीना, 
बोलना-चालना, उठना-बैठना श्रौर चलना तथा रियर रहना है प्तो| पत्र 
जड़ की क्रिया है, मेरी नहीं है, और न मेरे भाधीन है, उप्तमें पेरो 
कोई प्रेरणा भी नहीं है, भोर न उप्तमे मुझे कोई हानि-लाभ है, क्योंकि 
वह खतत्र परमागुओं की प्रव॒त्या है, भोर में जड़ से मिन्‍त हैँ।.., 

परव्यों से, उनके भावों से (प्रवत्या से) झोौर उनके निम्ित प्ले 
द्ोनेवाले शपने विभावों से घयने घ्ात्मा को मिन्‍न जानका उप्का 
प्रमुभव जोब करे तत्र वह परद्वव्यों के भावरूप परिणमित नहीं होता; 
उससे कर्मब्रन्ध नहीं होता भौर ससार से निद्त्ति होजाती है। इसलिये 
पर्यायाथिऋरूप व्यवहारनय को गौण करके घभमूताथे (भस्तत्याथे) कहा है; 
भोर शुद्वनिश्वयनय को सत्याथ कहकर उसका झवल्मम्बत दिया है। 

जड़कर्म के सयोग में युक्त होने से ज्षणिक भवस्था मितने पुएय- 
पाप के विकारीमाव होते है, तदूथ में नहीं हूँ, वरिकारीमाव मेरे (भाव के) 
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नहीं हैं, यह जानका प्व॒त्था के भेद का लक्ष्य गौण करके, भलह- 
स्वभाव के बल मे खभाव में एकाग्र होकर नित्य, पभखढ, ज्ञायक 
पूण हैँ, इसप्रकार निःचयाहित चनुभन्न करना सा प्रम्यकृददीन दे | उमके 
ब्रले से पर से भिज्नाव का भम्यास निरतर रहता है, इसलिये पर्धव्य के 
भावरूप से प्रात्मा कमी परिणमित नहीं होता-परभावरूप नहीं होता, 
सज्ञानमाव मे पर में बर्तन नहीं मानना, इसलिये प्रमार्थ से कर्महूपी 
झावएण का बन्धन नहीं होता। ऐसा ममक लेने पर श्रद्धा-श्ञान के 
चल से उमके विरोधरण मिव्यामाव का “।श होने से ढममें क्रम फिर 
से नहीं वैघते भौर क्राश संमार का, एव चारित्र की प्रत्वितता का 
अत होजाता है। ऐसा होने से मेद के आधित-पर्यायार्यिकरूप व्यवहार- 
नये को गौण करके उसे झभूताय कहा दे 


,.ययापे बस्तु्तछूप की प्राप्ति तथा उप्त्में यथाथे श्रद्धा और ज्ञान का 
प्नुभव प्राप्त होने के बाद नयप्रक्ष के विफल्प का भयलम्बन नहीं 
रहता। प्र्थात्‌ श्रद्रा में पूणे है, कृतरत्य परमात्मा हँ-ऐसा वर्तेम्रान में 
ही पूर्णता करा निसनन्‍्देद्ट विश्यास होने से स्वरूप के निर्णय सम्बन्धी 
झक्ना नहीं रहती शोर चारित्रि में पूणे हाने के वाद केवलब्ञान में सूचम 
राग या विक्ररप का अवलम्बन नहीं होता। 


परनिमित्त के भेद से रहित, शुमाशुभ विफ्न्यरहित अखण्ड ज्ञायकः 
स्वभाव की प्रतीति होने के बाद श्रद्धा प्रम्बधी रागरूप व्यत्रह्दर का 
मार छूट जाता है, भोर बत्रिफाल ज्ञानखभाव के स्रामिल के द्वारा शुभ 
या अशुभ रागरूप किसी भो प्रफार की भाकुलता के भाव का खा 
प्रित्व नहीं रहता। कोई श्रात्मा त्रिकाल में मी पर का कर्ता नहीं है, 
किम्तु भज्ञानमाव से जो अपने का राग-द्रेष का कर्ता मान रहा था 
ज्लौर शुभराग को तथा पुण्यादि परवस्तु को सद्दायक मानता था, रो 
पद विपरीत्तमान्यता मच्चीदृष्टि होने पर छूट गई, इसलिये उसे पराश्र- 
यरूप व्यवहार कहकर, स्वाश्नित लघ्यप्रहित श्रद्धा ,के वल से गोण 
ओर फिर चास्रि के व से उप्तका अभाव होता है, इसह़िये 
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भेदरूप व्यवहार को घभूताय कहा है, भर्थात्‌ यह कहा हैं कि वह 
शात्मा के साथ स्थिर रहनेवाला नहीं है। किन्तु इससे यह नहीं समझ 
लेना चाहिये कि शुद्धनय सत्याथ है भोर व्यवहारनय खरगोश के मींग 
के समान प्वेधा असत है। 


मम्पूर्णस्थभ्षाव में परनिमित का भेद नहीं है, किन्तु बतेमान अवस्था 
में जडकम का संयोग ओर पुण्य-पाप का बिकार तथा देहादि का 
संयोग व्यवहार से है। किन्तु वह सथोग है ही नहीं, और अशुद्ध अवस्था 
में भी नहीं है तथा पर्यायभेद भी नहीं है, ऐसा मानने से तो जो 
ससार को पर्वथा अवस्तु (श्रमरूप) मानता है ऐसे वेदान्तमत का एक्रान्त- 
पक्ष आ्राजायेगा और उससे मिथ्यात्ष आजायेगा, इसप्रकार वह शुद्धनय 
का अवल्म्बन भी वेदान्तियों की भाति मिध्यादश्चि का कारण द्वोजा- 
यरेगा | इसलिये सर्व नयो की कथचित्‌ सत्यावता का श्रद्धान करने से ही 
सम्यकदृष्टि ह्ोसकता हैं। 

जगत में अनन्त जोब ओर प्रनन्‍्त जड-परमाणु है । विफारी अब- 
स्‍्था में मयोगभाव, राग-द्वेण ओर अज्ञान जिसे है उसके भ्रशुद्धता ब्यव- 
हार से सब्याथे है। उस अचस्था के भेढ को गोण करके अखडखमाव 
में दरत्य्ष्ट से देखने पर कोई आत्मा विकाररूप नहीं है, न्ञणिक 
अवस्था जितना नहीं है। किन्तु यदि कोई एकान्त शुद्धनय का पक्ष लेकर 
बतेमान अवस्था को स्राक्षात्‌ पूणे शुद्ध मानले-पूरदशा के प्रगठ न 
होने पर भी उसे प्रगट मानले श्रोर अशुद्ध अवस्था को न माने तो फिर 
राग को दूर करने का पुरुषार्थ करने की बात ही कही रही? इसलिये 
पद दुःख से मुक्त हो-यह शाख्रक्रनन ही मिथ्या सिद्ध होगा | इसलिये 
भात्मा निश्चय से शुद्ध है और पर्याय से अशुद्ध है, इसप्रकार दोनों 
अपेक्षाओं से जानकर शुद्धलमाव के लक्ष्य से पर्याय की अशुद्धता को 
दूर करने का पुरुषाथे करे तमी पूर्ण झुद्धता प्रगठ हो। 

जीच में, पराश्रितमाव करने से प्रतिममेंय राम-द्वेष-मोहरूप नवीन 
विकारी भवस्‍्था उत्पन्न होती है; ओर वह विकरारी भवस्था ही सस्तार है। 
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बढ़ विकार स्वभाव में मे नहीं भाता, यदि विकार स्वभाव में से भाता 
ह। ता कभी दूर नहीं होसकता । झात्मा को कर्म या ' परवत्तु अलात 
राग-द्ेष नहीं कराते। जब ख्य स्वलक्ष्य को चूककर परचसतु पर लक्ष् 
करके उसमें शुभ-भशुभ भाव से ( भच्छा-तुरा मानकर ) रुक जाये तब 
उस भाव का झारोप करके जडकम को राग-द्ेष का निमित्त कहा जाता 
है। झोर यदि रागादिकभाण में युक्त न होकर स्वलक्ष्य से ज्ञान करे तो 
कम ज्ञान में निमित्त कहा जाता है। किन्तु इतना निश्चय है कि जब जीब 
राग-द्रेघ करता है तब सन्मुख परवस्तु-जड़फर्म भपने-भपने स्वतत्र फारण 
पे उपस्थित होते है भर उनमें युक्त होकर आत्मा स्वय विक्वारीभाव 
करता है। परलक्ष्य किये बिना स्वल॒क्य से विकार नहीं होपकता। भखद 
श्रद्धा में ध्रवत्थाभेद नहीं हैं। किन्तु ज्ञान से पूर्ण शुद्धरमभाव« भोर 
वर्तमान भपूर्ण श्रतस्पा दोनों को बराबर जानना, चाहिये । 
विपरीत पुरुषार्थ के कारण जीत्र में विफारी भ्रवस्था निज में ही 
होती है झोर पूर्णा शुद्वचभाव के लक्ष्य से-पुरुषाथे से वह दूर की 
जासकती है। 


कोई कहता है कि-जाग्ृत भ्रवस्‍्था में कुछ ओर ही दिखाई देता 
है तथा सप्नावस्था में कुछ भलग हो दिखाई देता है, इसलिये जो 
स्प्तावस्‍्था में दिखाई देता है वह प्रसत्त है भर्थात्‌ उसे मानने की 
भ्रावश्यक्ता नहीं है। किन्तु जो 'है? ठत्ते जानना तो होगा ही न 
असत्‌ , भसत्‌ के रूप में भी है, ऐसा तो जानना ही पढड़ेगा। यदि ऐसा' 
पाने कि ख्प्त काई वस्तु ही नहीं है श्लौर उसका सर्वथा भाव ही है, 
तो जो वस्तु नहीं है उसका ज्ञान कहूँ से श्राया ” यदि सप्तदशा को 
न माने तो खप्न का ज्ञान करने वाले को भी नहीं माना जासकेगा । 
स्वप्न एक पवस्था है भोर वह त्रिकालस्थायी किप्ती बसु के भाधार पे 
ही होती है। इप्तप्रकार व्यवहारधवस्था प्रत्याथ है, उसका ज्ञान करना 
आवश्यक है। किन्तु वह झवस्था नित्य एकरूप रहनेवाली नहीं, है, इस 
अपेक्षा से भमूतावे है। .' ' 
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बतेमान अत्रस्था है, निमित्त है, उप्तका निषध नहीं किया किन्तु 
अपनी श्वस्था और बाह्य निमित्त जैंस है उन्हें वेंसा ही जानना सो 
व्यवहार कद्दा गया है। 

सवेक्ष के स्यादूवाद को समझकर जिनमत का सेत्रभ करना चाहिये, 
मुख्यगगोण कथन को सुनकर सर्वथा एफ्रान्तपक्ष को नहीं पकड़ना 
चाहिये। जगत मे घमम अनेकप्रकार से माना जारहा है, किसीको 
प्कान्त शुद्धनय का पक्ष है तो क्रित्ती को एकान्त अशुद्धनय का पक्ष है, 
उत्त सम्पृणी विरोधी मान्यता को दूर करके इस कथन में टीकाकार 
शाचायेदेव ने स्याद्माद तताय है। पर से मिन्न और त्रिकाल पूर्ण 
शुद्धल्भाव के निशेय के बिना विकार का नाश नहीं होगा, और यदि 
घपने को विकारी प्रवस्था जितना बन्‍्धवाला ही माने तो किम स्वभाव 
के लक्ष्य त॑ भविकारीपन प्रगट करेगा ? तातपये यह है किन्यदि दार्नों 
धपेज्ञाओं को माने तो विकारी पर्याय का नाश करके शुद्ध भविकारी- 
स्वभाव को प्रगठ कर प्केगा। 

यहँ यह जानना चाहिये कि जो यह नय है मा अतक्ञान-प्रपाण 
का अश हे, श्रुतज्ञान वस्तु का प्राक्ष बताता है, इसलिये यह नय भी 
परोक्ष ही। बताता है। बिल्कुल स्पष्ट ओर पूर्ण प्रत्यक्ष ज्ञान तो तेरहवे गुण- 
स्थान में होता है। जैसी शद्धा केवलज्ञानी को है जैसी ही सम्पकृहृष्ट 
को भी है, मात्र अपूरोज्ञान के कारण परोक्ष है, फिर मी अनुभव की घपेक्षा 
ये केबली के समान ही अशत सक्षात्‌ आनन्द का स्वाद लेता है। 
जैत-कोई भन्धपुरुष मिश्री खाता है तो उप्त उमका वेसा ही स्वाद 
आता है जैसा चक्ुष्मान पुरुष को मिश्रो का स्वाद भाता है, सघन्तर 
इतना ही है कि पधन्धपुरुष मिश्री को प्रत्यक्ष देख नहीं सकता । 
इसीप्रकार प्रम्यकृुज्ञानो और पूणोज्ञानी को धात्मा का श्रनुमवर होता है 
पिन्तु निम्नदशा में प्रम्पकज्ञानी को प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं होता। 

शुद्धदरष्पाधिकनय का विषयमूत, वद्धस्ृट्ट झाद्ि गौ भावों से रहित 
भात्मा चैतन्यशक्तिमात्र है। वह शक्ति भात्मा में परोक्षरूप से 
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विधमान ही है। सम्पूर्ण आत्मा का अनुभव वर्तमान में प्रगठ निर्मल 
मति-श्रुतज्ञान में प्रत्यक्ष नहीं है तथापि उसके यथार्थ प्रमाणरूप शुद्धवेय 
के द्वारा भनुमान करके यह ठीक निरशयरूप से माना जासकता है कि- 
सम्पूर्ण खमाव चैतन्यशक्ति से पूणे है और उत्तमें भप्रगट, पूरी ज्ञान- 
शक्ति है। 

वर्तमान पोोक्षज्ञान की व्यक्त-प्रगट दशा कम के घथोग से मति- 
श्रुतादि ज्ञानखूप है वह कथपचित् अवुमवगोचर होने से प्रत्यक्षदृप भो 


कहलाती है। मति-श्रुत के निमल होने पर, खलक्ष्य में एकाम्र होते से- 


चतुर्थ गुणत्थान में भी केवलज्ञानी के समान भशतः साज्षात्‌ घमुभत 
होता है, वहूँ मात्र अनन्तगुण का परोक्षदरीन होता है, प्रत्यक्ष नहीं । 

जैसे वर्तमान में कोई जीत्र राग-द्वेब या हे विबाद का रपये सै 
दन करें और कहे कि हृदय पदा घधक्ता रहता है, कहीं भी चैन 
नहीं पड़ती। उस मतुष्प का भाकुल्ताभाव इड्चेगोचर नहीं होता तथापि 
इह साज्ञात्‌ भाकुबता का वेदन काता है। उप्तप्ते विश्रीत में निराकुच 
घानन्दमप शुद्ध हैं, पृ हैं, ऐसे निर्णय से युक्त खमाव के बल से 
एक्षाग्र होने पर विकल्प का बुद्धिपूंत्ध लक्ष्य छूटफर भाूर्व शाति का 
अशतः ग्रत्यज्ञ अनुभव करता है। 

आत्या चेतन्यरूप शान्ति का प्तागर है। भूनरहित-माकुलतारदित 
पृणछभात्र को सरोकार क्रिया कि वहीं भांशिफ शांति का घुस होता 
है घोर झगिक्रारी पैण ग्रतोति के बल से प्र-यत् अवुमतर होता है, भो( 
उप़के लिप क्रिपी दूपे से पूडने को नहीं जाना पड़वा। जैप्ते क्रिमीने 
दस-पच लाख रुपये कमाये हों तो उत्ते गात्र में ढोल पिंदान की 
आवश्यक्ता नहीं होती भयत्रा क्रिती से कइ-छुतक स्वीकार कराने का 
प्रयन नहीं काना पड़वा। इस्रीप्रकार प्रिश्रो की एक्र डल्ली का पत्यक्ष खाद 
जैने के बाद यह विश्वाप्तपूर्तफ़ प्रतीति होजाती है कि परोक्ष हजारों मन 
पिश्री ऐसी ही है, इसीप्रकार भागिक्र नि|युल भनुप्म शाति भे भ्रवन्‍्त 
पृर्षा्थ का बल मीतर से झ्ाता है, स्व इष्टि में तिलोडीनाथ-फामाता 
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क्तमान में होजांता हैं, इसके लिये किंसी से पूछने को नहीं जाना पद्ता> 
यह ऐसा नगदधर्म है। 


प्रम्पूणज्ञान-केवलज्ञान छद्मस्थ को प्रत्यक्ष नहीं होता, तथापि यह 
शुद्धनय आत्मा के केवलज्ञानरूप को फोक्ष बतलाता है। निम्नदशा में 
सम्पूणी आत्मा साज्षात्‌ प्रत्यक्ष लक्ष्य में न भ्राये तथापि अपने को पर से 
मिन्ररूप से स्वभावरूप लक्षण से निश्चय करनेबाला अशत' प्रत्यक्ष 
निर्मलज्ञान है, वह प्रम्पूण श्रप्रगठ निर्मकज्ञान की श्रात्मा में प्रतीति करता 
है। वह पूर्ण को त्ाज्ञात्‌ न जाने किन्तु स्वानुभव का वेदन वर्तमान 
प्रपूणेज्ञान में अशतः प्रत्यक्ष होता है । 


जबतक यह जीव शुद्धनय के द्वाग पूरे ज्ञानधन, पर से भिन्न 
भात्मा को न जाने तबतक रागरूप विकल्प से छूठ्कर नि्विकेल्य पवित्र 
भा के पूगेरूप हा ज्ञान-श्रद्वान नहीं होता, इसलिये श्रीगुरु ने इम 
शुद्धनय को प्रगठ करके उपदेश दिया है! 


साक्षात्‌ तीथकर भगवान से प्राप्त उपदेश गुरुपरपरा से चला झाया 
है, उसे सतपुरुषो ने अनुभव मे उतारकर, जिसे जन्म-मरण दूर होता 
हैं ऐसी शुद्ध॒दनप्टि से अन्नानरूपी अेवकार को मिठाने का उपाय शुंद्धनय 
हैं यह जानवर, ससारी जीव के भावमरणों को दूर करने के लिये 
प्रसषाय कहया करके, शुद्धनय को ही मुख्य करके श्रत्यत बल्लपूर्वक 
उप्तका प्रगठ उपदेश दिया है। झात्मा जडकम के अन्चन से रहित, 
पर में कार्य-फारण से रहित पूरज्ञानवन स्वमात्र है, उप्ते बधाथे जानकर 
उप्रका श्रद्धान करता चाहिये, पर्याय्थुद्धि नहीं रहना चाहिये, अर्थात्‌ 
बतेमान सथोगी अवस्था को अपना स्यरूस नहीं मानना चाहिये। पर 
में कबूतर को मिध्याबुद्धि के फलस्वरूप चऋतादिकाल से परिभ्मण कर 
रहा है। इपलिये उप भूल का त्याग करके-मैं बतेमान अवरधा जितना 
ही नहीं हूँ किल्तु विकारी अवस्वा का नानक हैं, इसप्रकार शुद्धनम के 
: द्वारा पूण .केक्‍लजञानलभावी झात्मा को लीकार करना में! सच्ची- 
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श्रद्धा का विषय है । पूयारूप शुद्ध भमा के ययार्थ निशय के बिना धच्ची- 
श्रद्धा नहीं होसकती ओर स्वरूप की सच्ची श्रद्धा के बिना यथा चारित्र 
और केबलज्ञान नहीं होसकता। ह 


यहाँ कोई यह पूछ सकता दे कि-ऐमा शभात्मा प्रत्यक्ष ते दिखाई 
देता नहीं है, इसलिये बिना देखे ही श्रद्धान करना मिथ्याश्रद्धान है १ 


झाचार्यदेव प्रश्नकार का प्रमाधान करते हुए कहते हैं कि-कोई भी 
व्यक्ति जिज्ञाप्तामातर से पममने के लिये प्रश्न पूछे और सत्य को सुनने 
के लिये उत्सुक द्वो तो उसे मो पर से भिन्‍न भात्मा की बात भल्ी- 
अति समझ में प्राजाती है। पश्मनदि ग्राचाये कहते हैं करि-जिप्त जीव ने 
प्रसन्‍्नचित्त से चैतन्यस्वरूप भात्मा की बात को छुना है वह भव्यपुरुष 
भावी मुक्ति का भाजन भ्रवश्य होता है। अतरंग से सत्‌ का झादर 
करनेवाला पात्रज्व भल्पकाल में केवलज्ञान और मोछ्ष प्राप्त करने के 
लिये झवश्यमेव पात्र है। पत्‌ की स्वीकृति के बाद पमभने के लिये 
आशका हो, धारम्बार छुने और समक में न आये तो पूछे, उप्तमें प्रकु- 
लाहठ या प्रा्स्प न लाये तो वह पवश्य पमम में भ्राजाता है। 


णिक्ञा्रु की ओर से सम्रकने के लिये ऐसा प्रश्व उपत्वित किया 
गया है कि-शुद्ध और मुक्त भात्मा प्रत्यज्ञ दिखाई नहीं देता तो हम 
ठसे बिना देखे-जाने, यों ही केसे मानते? 


उत्तः--मात्र देखे हुए का ही श्रद्वान करना, मो तो नास्तिक 
मत है। जैसे-भपने पिता की स्रातवीं पीढी को प्रत्यज्ञ नहीं देखा है 
फिर भी अनुमान से सिद्ध होता है कि सातवीं पीढ़ी भवश्य थी, अभरमें 
कोई शा नहीं होती। जबकि मैं हूँ तो मेरे पिता के पिता भौर 
उनके पिता की परम्परा अततक्र अवश्य होगी। इस्रीग्रकार पमुद्र का 
दूसरा किनारा दिखाई नहीं देता फ़िर भी बह निः्शक माना जाता है। 
सेट की जैते दिखाई नहीं देती फिर भी उसे मानता हैं। खाये हुए 
भत्न की विंटा बनती दिखाई नहीं देती फ़िर भी उसे मानता है, कुनेन- 
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की गोलियों से बुखार मिट गया यह दिखाई नहीं देता फ़िर भी उसे 
मानता है-इसप्रफार भरूपीमाव का अनुभव प्रतित्मय होरहा है। 


बतेसान में पुस्य-पाप नहीं किया फिर भी धन इत्यादि का संयोग 
प्राप्त होता है, वह बरतमान चतुराई अथवा सयान नहीं किल्तु पूर्वकृत 
पुण्य का फल्न है, वह पुण्य भाखों से दिखाई नहीं देता फ़िर भी 
बाह्य में सयोग देखफ़र उप्त पुण्य की मिठाप्त का साक्षात्‌ बेदन करता 
है। उसप्तमय वह ऐसा विचार कमी नहीं करता कि उस अरूपी 
पुण्यभाव को प्रत्यक्ष देखूँ तो ही मारनूँ तथा उपरोक्त प्रभी बातों को 
प्रत्यक्ष देखूँ तो ही मशमूँगा। 

यह किसने ज्ञात किया कि नीवू खट्टा है? कया जीभ ने ज्ञात 
किया है? जीम तो जड दै उसने नहीं जाना, किन्तु उसी स्थान पर 
जीम से मित्र भरूपी ज्ञान विद्यमान है जिपने उत्ते जाना है। यदि 
'जीम इत्यादि इन्द्रियों से ज्ञान होता हो तो निर्मातन-छत शरीर में ज्ञान 
क्यों नहीं द्वोता ? सच बात तो यह है कि जाननेबाला (ज्ञाता आत्मा) 
शरीर से भिन्न रहकर जानता रहता है। 

जैनशाप्तन में प्रत्यक्ष भोर परोक्ष दोनों ज्ञान प्रमाण माने गये है। 
उनमें से भागमग्रमाण परोक्ष है, उसका भेद शुद्नय है। उसप्त शुद्ध 
नय की दृष्टि से शुद्धभात्मा का श्रद्धान करना चाहिये, केवल व्यवहार- 
प्रत्यक्ष का ही एकान्त नहीं करना चाहिये। पहले शा्नज्ञान के द्वारा 
जानले, फिर धन्तरादष्टि से अनुमानप्रमाण करे कि-मैं नित्य ज्ञान- 
स्वभावी हूँ। जिम्तका स्माव ही ज्ञान है वह ह्वीन-भपूर्ण या पराधीन 
कैसे होसकता है? जबकि मैं ज्ञायकस्वभावी हुँ तो किसे नहीं जानैँगा १ 
'इसप्रकार झपने पूणे सर्वजस्थभाव को परोक्षज्ञान से पूर्श-निश्चयरूप 
पे लष््य में लिया जासकता है। 

यदि पिताजी किसी बही में यह लिख गये हों क्ि-सौ तोल्ला सोना 
भमुक स्थानपर धरती में गड़ा हुमा है, तो बह प्ोना प्रत्यक्ष न दोते 
हुए भी भपने पिता के विश्वाप्त के आधार पर मान लिया जाता है। हसी- 
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अजार्‌ निल्लोकीनाथ अर्वक्देव ने प्राज्ञात्‌ ज्ञान से भात्मस्वरूप एवं मोक्ष- 
सागे के खरूप को जिम्नप्रकुर अनुभव क्रिया है और जिप्रप्रक्तार तीथ- 
फ़र भगवान की ठिव्यध्यनि में अवतरित हुआ है उनके उस निर्दोष 
बचन से उनका सम्पूर्ण ख़रूप जान लेने पर यह भलीमाति मरान्ता जास- 
कता है कि-अपना परमार्य्बरूप भी वेसा ही है। 


वैद्य श्रोर डाक्टरों पर रोगी कैसे विश्वाप्त कर लेता है कोई 
चैथ बीपों शोषधियों को एकत्रित करके और उन्हें नींबू के रस्त में प्लोट- 
कर राई के दाने बराव़्र गोलिंया बनाकर बीमार को देता है भोर 
कहता है कि मेने इसमें बीसोंप्रकार की दवाइयँ। डाली हैं, तो रोगी उस्त 
पर द्िख्वास कर लेता है। कोई भी रागी चाहे जिम्त वैध्व के पास ने 
जांखर प्रामाणिक वेध को हूँढकर उत्तीका विश्वाप्त करता है। ने 
कहता है कि यह सहत्तपुटी भश्नकमर्म है, यदि इसे छहमात्त तक 
विधिपूर्षक सेवन करोंगे तो रोग मिट जायेगा, श्रोर वह उन्र लोगों का 
लदाहरण देता है जिनका रोग उसकी औषधि से मिठा है । इसप्रक्ार 
भोषधि की प्रशप्ता घुनकर जीवन का लोभी (शरीर का रागी) रोगी उम्तका 
विश्वास कर लेता है जो वर्तमान में दिखाई नहीं देता | किन्तु यह 
सांप्तारिक बात है, वाह्म सथोग की प्ारी बातें पूर्व पुग्॒याधीन होती है 
उप्तमें किस्ती का बुछ नहीं चलता, यदि पूर्वपुण्य होता है तमी बच 
सफृता है। किन्तु यहा तो ज्िलोकीनाथ माक्षात्‌ मह्ावैध् है जिनकी 
बताई हुई झौषधि झचूक है। अनादिकालीन रोगियों से सर्वेज्ञ महावैध 
कहते हैं कि तुम हमारी ही भति पूरी पविन्न हो, अविन्नाशी निरेगी हो 
तुम्हारा स्वरूप सम्ोगाधीन नहीं है, वर्तमान श्रवस्था जितना नहीं है। 
यदि यह सब माने तो भनादिकाल से पर में क्ररैल्बुद्धि के द्वारा 
अपने को भूल जाने का जो घज्ञान नामक मह्दाक्षयरोग लग गया है वृष 
नष्ट द्ोजायगा । इसप्रकार वर्तमान में पूर्णेखभाव का विश्वाप्त करो | 


पूर में ऋतल-आंखूल से रहित और विक्चार का च्शक ज्ञानाज्ूद 
पूरवसवभाव बतमान में तुमें है।- यदि छूमात्र में पुर्यवा न हो तो 
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फ़िर बह भाये कहां से ? मैं पर का कुछ कर पका हूँ, मेरी प्रेरणा 
पे देह की किया होती है, परद्रव्य मेरी सहायता करता है, परढ्व्य से 
मुझे लाभ होता है, मैं पुण्य-पाप का कर्ता हूँ, और में बन्धनयुक्त 
हूँ, इस्प्रक़ार के रोगों को दूए करने के लिग्रे पहले समेज्कथित निर्दोष- 
स्वभाव का प्राश्रय ऋण का। मुक्तदशा होने से पूर्व मुक्तमाव का 
यवाथ निश३ होपकता है। पहले मे ही खा को पूर्य भोर मुक्त 
माते बिना उप्तमें स्थिर होनेरूप चारित्र नहीं होपकेगा । 
व्यावहारिक विषयों में भी प्रत्यक्ष नहीं दिखता, फिर भी लोग उन्हे 

मान रहे हैं। माता पुत्री को रपोई बनाते की विधि बतलावी है क्रो 
पुत्री अपनी माता के कथन पर विश्वाप्त करके उमीप्रकार भाठा, दाल, 
चावल ओर मप्ताला इत्यादि लेकर घच्छी सोई वना लेती है, इसीग्र- 
कार सर्वज्ञ की भाज्ञा का ज्ञान काके, अन्तर में श्रद्धा के लक्ष्य पर 
सार देकर, सम्नाव की रुचि कौ एकाग्रता होने पर केवलज्ञानरूपी प्राक़ 
तैयार होजाता है। चैतन्य भगवान आत्मा निन्निकत्प ज्ञानासन्दरूप से 
ब्रिकाल शुववभाव में निश्वल होकर विराजमान है। यदि शुद्धदृष्टि से 
देखा जाय तो ठप्तमें पुण्य-पाप की वृत्तिहण डिलके है हो नहीं, 
किल्तु पृगेस्वभाव को भूलकर, खलह्य से हठका, पुस्य-पाफक्प विकार 
मेरा है झौर में पुण्ययाप का कर्ता हैं, इस्याद़ि निमित्तापीन दृष्टि से 
वाहलक््य करके अ्रठ्क जाता है ओर पर का भभिमान करता है। उससे 
विपरीत, तिकाल पूर्ण ज्ञानधन स्राव से प्रात्मा में एफाकारता का निश्त्तय 
करे तो वह भपना स्वभाव होने से खय पूर्णता की नि पन्‍्देह श्रद्धा कर 
सकता है। शुद्धनव को मु्य करके और वर्तमान अवस्था के अशुद्धनय को 
गौण करके चोदहवीं गाथा का साररूप कलश निम्रप्रकार कहा है'-- 

न हि विंद्वति वृद्धूय॒ष्टरभावादयोत्मी 

स्फुटमुपरितरंतोप्येत्य अन्न प्रतिप्ठ्राम। 

अनुभवतु तम्रेव द्योन्तमान समतात्‌ 

जगादपगवमोहीभूय सम्यक्स्वसाज़म ॥!९॥ 
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आचायदेव सम्बोधन करते हुए कहते हैं फ्ि-हे जगत के सर्च 
जीबी ! इम सम्पकृल्लभात का अचुबरग करों जिप्तके द्वारा मिथ्यामान्यता 
का नाश करके यथाथे श्रद्धासह्ित स्वभाव में एकाग्र हुआ जासके । 
ओर वहते है कि शुभाशुभ झशुद्धता का भनुभव न करो, शरीर, मन, 
वाणी की प्रद्नत्ति तुम्हारी नहीं है झोर तुम्हारे ध्रात्मा में एकरूप से 
सदा स्थिर रहन॑वाली नहीं है। वह विक्रारीमाव तुम्हारे खरूप में नहीं 
हैं इसलिये उससे गहित घपने शुद्धस्रभाव की श्रद्धा करो। जन्म-मरण 
की उपाधि के नाशक अपने यथाथे स्वतत्र स्वभाव को नहीं जानोंगे 
तो खततन्र कहाँ से होगे ? उप खतत्रता को प्रगद करमे की वात यहूँ 
कही जारही है, वहीँ यथा मुक्ति का मांगे है। 
तू अपने में भ्रष्छा-बुरा भाव अयबा घच्छेन्युरे भाव से रहित 
बीतरागता के झतिरिक्त दूसरा कुछ नहीं कर प्कता। जीव पर में भ्प- 
'नेतन की मान्यतारूप भाव करता है, किन्तु पर को अपना कभी नहीं 
बना सकता। मात्र वह पझ्ज्ञानभाव से मानता है कि-यह मेरे द्वारा 
होता है और इसे में करता हूँ। उस्त विपरीत मान्यतारूप भूल को दूर 
करके भात्मा को पर से भिन्न, पुण्य-पाप के विकार से भिन्न खभावरूप 
देखा जाये तो इस बन्धन और स्योगीमाव को बताने वाले घशुद्ध व्य- 
वहार के भाव स्पष्टतया-प्रगटरूप से नित्य शुद्धजभाव से मिन्नख्प में 
ऊपर ही दिखलाई देने लगते हैं, तथापि वे स्वभाव में प्रतिष्ठा को 
प्राप्त नहीं होते, भर्षात्‌ उन्हें स्वभाव में आधार प्राप्त नहीं होता, इप्लिपे 
थे शोभा या स्थिरता को प्राप्त नहीं होते । 
जैसे पानी के ऊपर तेल की बूँद तैरती रहती है, बद्द पानी के 
भीतर नहीं जासकती, तेल भौर पाना अलग किये जाप्तकते हैं, इसीप्रकार 
आ्रात्मा से बाह्य वर्तमान प्रगट अवस्था में कमे के सम्बन्ध से भज्ञान- 
भात्र से किये जाने बाले राग-देषबभाव भीतर के शुद्ध ज्ञानधन समाव 
में प्रवेश को प्राप्त नहीं होते | भात्मा का स्वभाव प्रविकारी है, उप्के 
लक्ष्य से कमी भी राग-द्वेष महीं छोता। जब जीव परलदय करता है 
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तब उअत्तमान प्रत्येकताय की भवस्था में शुभाशुभ विक्रार का भा 
होता है, किन्तु वह खमान में नहीं है। वह परलद््य से होता है इस- 
लिये दूर किया जासकता है, भोर स्वभाव नित्य रहनेवाला मुत्र है। 

यदि निष्यस्थायी श्रविकारी म्रुबस्खसाव और अ्रज्ञान अत्रस्था में होने 
वाले क्षणिक मलिन भाव एकमेक होगये हों तो मलिनभाव स्वमाव से 
अलग नहीं होतकते ओर स्वप्ाविक निर्मल गुणों का नाश होजायेगा। 
किन्तु स्वाभाविक नि्मलगुण कभी भी विक्राररूप नहीं होते | गुण न तो 
दोषरूप हैं झोर न दोष गुणरूप है। 

गुणः--भात्मा में त्रिकाल रहनेवाली शक्ति गुण है। अपनी-भपनी 
अम्पूणशक्ति को लेकर भनन्तगुण हैं, उप्तमें परनिमित्त का भेद या 
उपचार नहीं है। 

दोष---त्रतेमानभवस्था में, जब्रतक पराश्रितदृष्टि रखे तबतक 
व्यवहार से एक-एक प्मय की अवप्या जितना जो राग-द्वेष-मोहरूपी 
नवीन विकार होता है सो दोष है। स्वभाव में विकार नहीं है। 


जे मूये मे अन्धकार है ही नहों इसलिये सूये का काये भन्वकार को 
उत्पन्न करना नहीं है, किन्तु सूर्य के स्वभाव के बल से प्रन्धकार स्त्रय॑ 
नाश होने योग्य है, इसीप्रकार चेतन्य भात्मा के ख्रूप में त्रिकालध्थायी 
झनम्तगुण अपनी पूर्ण निनलशक्ति से भरे हुए हैं, उप्त स्वभावभाध में से 
राग-द्वेष अथवा मोहादिक विकारीमार्वों का उत्थान नहीं होता, किन्तु 
जब स्रभाव का लद्षंय भूलकर, भोर कर्म के सयोग का निमित्त पाकर 
जीव बाह्य में लक्ष्य करता है और उसमें भावों को युक्त करता है तब 
चह भ्स्विरता को लेकर राम-द्वेष के विकारी भाव करता है। परपदाभे 
में कुछ लेन-देन करूँ, अथवा पर में भच्छे-बुरे की इत्ति जीव करता 
है वह भनाठिकाल से परलक्ष्य से समय-समय पर नवीन करता है तभी 
होती है, खलदय से रागादिक विकल्प नहीं होते, क्योंकि धात्मा के 
स्वभाव में दुःखरूप भाकुलता की शुभाशुभ लगन नहीं द्ोती । स्वभाव 
की पहिंचानकर श्रद्धा किये बिना विकल्प नहीं टूठता | 
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, चैतन्यब्ञानफ्रोवर भात्मा में से निर्मल अला श्रोर ब्लान को प्रवी् 
थाता है; वह खल्लदय में स्थिर रहे और पर में लक्ष्य न जाये तो 
सामान्य एकरूप खमाव में ही मिल जाता है। किन्तु जब तीव्र-मन्द 
खाकुलतारूप शुभाशुभभात्र प्रलक्ष्य से करता हैं. तब घशुद्धता भाती 
है। वह एक-एक प्रमय्मात्र की होने से भविकारी समाव के लक्ष्य से 
दूर की जासकती है। 

त्रिकाल निमल शुद्ध्ममाव भर वर्तमान भरवस्था-दोरनों को ययार्थतया 
जानकर, भ्वस्था की भोर का लब्य गौण करके, शुद्धनंय को मुख्य करके, 
उसके द्वारा पूर्ण शुद्धात्मा की श्रद्धा करना, उसीका लक्ष्य करना भौर 
उममे एकांग्र ्रनुभवरूप स्थिर होना प्रो यही चैतन्य खभाव का करव्य 
है, उसीमें चैतन्य की शोभा है। विकार को-पुण्य-पाप के भात्रो को 
झपना सानकर उप्तका कर्ता होने में चेतन्य स्वरूप की शोमा नहीं है, 
बह चैतन्य का कर्तव्य नहीं है। 

यहें। देहादि की क्रिया करने की अथवा पर को प्रह्ययता की बात 
तो है ही नहीं, किन्तु अत, तप इत्यादि के शुभभाव भी चैतन्यखरूपी 
बीतरागी स्रभाव में व्िरोधरूप है, विन्न करने वाले है। नित्य ऐसा ही 
होने से ज्ञानीनन उस शुभभाव का भी आदर नहीं करते। वे भाव 
अपने एकरूप स्वमावर में नहीं हैं इसलिये वाह्म में लक्ष्य जाता है, खब 
नित्य एकलप ज्ञानभाव से अर्ति है, उप्तमें क्षणिक पृण्य-पाप के भावों की 
नात्ति होने से उन भावों को निश्चय से अभूतार्थ मानना चाहिये। 

बतमान में प्रत्येक भ्रात्म का ऐमा परमार्थखरूप है, कित्तु लोगों 
को बाह्य लक्ष्य छोड़ना भच्छा नहीं लगता । ख्ाश्रित पुरेखरूप को 
प्रतीति नहीं है इसलिये पराश्रय से सुब्र मानते है, किन्तु - पराश्रव तो 
वास्तत्र में दुखरूप ही है। चाहे जिस उपदेशक के उपदेश का 
नि्ित पात्र वैसी तत्परता बाले या उनके कथपनालुप्तार अख बन्द 
करके कूद पड़ने वाले बहुत से लोग है। इप्त जगत में प्रन्वश्नद्धा को 
लेकर खतब्रतापूर्वक मेडियराघप्तान चले रहा हैं। अपनी चिन्ता किये 
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बिना स्ंतत्र॒सुखररूप वंस्तुस्वभाव नहीं समझा जाप्तकता; «यथार्थ 
स्वरूप को घुननें "का योग मिलना भी कठिन है। कोई किसी को प्मक+ 
शक्ति नहीं. देसकता भ्रोर स्वय पर्वज्ञ के न्‍्यायानुप्तार खतत्र को प्ममे 
बिना अंशमात्र घम या धमें का मार्ग नहीं है। भात्मा का धमें घ्न्त- 
रग॒ में ही है। बाह्मक्रिया में, किस्ती वेश में, श्रथवा तिलक-छाप में 
अथवा किसी सम्प्रदाय के पक्ष में भात्मा का धर्म नहीं है, भात्मा का 
धर्म भात्मा में ओर आत्मा से ही है। व्यवहार ओर निश्चय दोनों 
, भात्मा में है। झात्मा का व्यवहार भी बाहर नहीं है। इसप्रकार भाव्मा 
खतत्र, पंरिपूण है, तथापि यदि कोई बाहर से आत्मा का धमें मावता 
है. तो भी बह खतत्र है। 

पचमकाल के जीव समझ सके इसलिये झाचारयदेव ने धमें का ल्वरूप 
कुछ प्रकारान्तर से , झभथवा हलका करके नहीं कह दिया है, किन्तु भनन्‍्त 
सर्वज्ञों के द्वारा कथित एक ही मांगे बताया है। लोगों की प्मक में न 
आये इसलिये सत्य को कुछ बदल दिया जाये ऐसा' कभी नहीं होप्तकता, 
पत्य का प्रकार त्रिकाल में एक द्वी होता है। 

रागादिक-आाह्यभाव स्वरूप में प्रतिष्ठा को प्राप्त नहीं होते, इसके 
दो भय है।-- 

(१) भ्रविकारी प्ुतत्वभाव में वे आधार को प्राप्त नहीं करते, क्योंकि 
खमाव में गुण ही है शोर गुण में राग-देषरूप दोष कमी भी नहीं: है | 

(२) रागादिकभाव खरूप में शोमा को प्राप्त नहीं होते क्योंकि 
चाहे जैत्ा शुभराग हो किन्तु वह बीतरागी ख्ाव का विरेधीभाव है। 
जो वीतराग हुए हैं वे सब्र शुभ या भअशुभ दोनोंप्रकार के भावों को नाश॑ 
करने के बाद ही हुए है | कोई भी राग को रखकर वीतरागं नहीं 
होसफता । मैं राग का नाशक हूँ, राग मेरा स्वभाव नहीं है, ऐसी 
गुण की ग्रवीति के बल से शुद्ध सम्यक्ृदरीन-ज्ञान झौर श्रांशिक शुद्ध 
चोरित्र प्रगठ होता है। श्रद्धा में रांग का नाश होने के बाद क्रमशः 
दाग को दूर करके पूर्ण बीतराग होता है। : > 
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ऋ्रोधादिकमाव घाणिक भवस्थामात्र॒ तक ही होने से वे एकफ्ण, 
में दूर होजाने योग्य हँ-दूर किये जासकते हैं। पहले सब्चीभ्रद्धा के 
अल से उन भाषों को गोण करके-दृष्टि में नाश करके, पश्चात्त स्वभाव 
में एकाग्रतारूप चारित्र के वल से उनका प्म्पूण नाश करता है। ऐसा 
प्रिकालनियम होने से विकार के नाशक शुद्ध भ्रविकारी त्रिकालस्थायी 
भ्रखण्ड ज्ञानधनस्वभाव में तन क्रोधादि भावों को भाधार नहीं मिलता, 
वे क्रोधादिभाव स्वभाव में नहीं हैं, इसलिये वे स्वभात्र में शोभा 
नहीं पाते | 
। त्रिकाल ज्ञायकसभाव में त्रिकार की नास्ति होने से राग-द्रेब के 
किन्हीं भार्वों को स्भाव में स्थान नहीं मिलंता और उप्त विकार के 
आधार से भ्रात्मा का काई गुण प्रगठ नहीं होता। ऐसी पग्रतीति के 
बिना हत, पूजा, भक्ति इत्यादि के चाद्दे जैसे शुभभात्र करे तो भी ठप 
राग से बीतरागी स्त्रमाव को कोई लाभ या प्रह्ययता नहीं मिलती। 
भीतर गुण भरे हुए हैं, उनकी एकाकार श्रद्धा से गुण में से ही गुण 
प्रगठ होते है-ऐसा त्रिकालनियम है। 

पानी' को तष्यृता का प्राघार नहीं है। यदि ऐसा द्वोता तो 
उष्णता का प्रभाव होनेपर पानी का शीतलत्वमाव नष्ट होजाना 
चाहिये, किन्तु ऐस्ता त्रिकाल में भी नहीं होता | पानी भपने शीतल- 
स्वभाव के भाधार से है, उष्णुता के आधार से नहीं है। इसीप्रकार पूरे 
ज्ञानानन्द भात्मसवभाव नित्य झविकारी है, वह प्णिक राग-द्रेष का भाधार 
नहीं रखता, और क्षणिक विकार को श्रात्मा का भाधार नहीं है। यदि 
परस्पर (विकार को भविकार का भौर भविकारी खमाव को विकार का) 
आधारभाव माने तो विकार भोर भाता एक ही होजायें भोर विकार 
का नाश होनेपर भात्मा का और उसके झनन्त गुणों का नाश होजा- 
चेगा, ऐसा मानना पड़ेगा | विकार स्वभाव में नहीं है इसलिये पिकारी 

भाव दूर होने योग्य है, ,भौर भ्राव्मा का स्वभाव त्रिकाल अुबरूप से 

रहनेवाला है। ] 
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पुण्य-पाप 'की चृत्ति भरन्तरग ध्रुव्वभाव से बाहर दोडती है, इसलिये 
पह क्षणिक-उत्पन्नध्वेसी है। स्वभाव के भाव से-नित्य भस्तित्वभाव की 
प्रतीति से वे पुण्य-पाप के विकारीभाव दूर होप्तकते है, इसलिये पहले 
श्रद्धा में शुद्धस्वमाव की नि.सन्देहता करनी चाहिये, भोर 'ऐसा निश्चय 
करना चाहिये कि में पूरणेत्वमावी नित्य अविकारी हूँ। 

ज्ञानस्यभाव नित्य एकरूप है, वह वर्तमान प्वस्थामात्र तक नहीं 
है। जैसे सोने की अगूठी के रूप में बाह्य ग्राकृति है, वह सोने के 
स्वभाव में प्रविष्ट नहीं होगई है। यदि पघोना खभाव से ही उस पँगूठी 
के रूप में होगया हो तो फिर वह सोना कभी भी दूसरे आकार में 
नहीं बदल सकेगा, झर्थात उससे फिर कोई दूसरा आभूषण नहीं बन 
सकेगा, किन्तु ऐसा नहीं होता। इसीप्रकार भात्मा पर्यायमेद जितना ही 
नहीं है, प्रस्तार और मोक्ष दोनों भपूरं और पूर्ण अवस्था के भेद 
हैं, श्रात्म्मा उस भेदरूप-खणडरूप नहीं होगया है। जबतक पर्याय- 
भेद पर लक्ष्य रहता है तबतक विकल्प नहीं टूट्ते | पहले गखगढ 
प्लोर खण्ड दोनों का ज्ञान करके अख़णड भ्ुवस्वभाव को श्रद्धा के 
खद्य में रखे प्रोर पर्याय का भेदरूप लद्षय गोण करे तो खमाव के 
बल से क्रमश विकल्प टूटकर शुद्ध श्रद्धा-ज्ञान प्रगट होता है, भोर 
क्रमश" स्थिरतारूप चाज्ि बढ़ता है तथा राग का नाश होकर पूर्ण 
फेक्लज्ञान प्रगट होता है इसलिये स्वाश्रित शुद्ध निश्चयनय पहले से 
ही प्रादरणीय है। । | 

कोई कहे कि पहले व्यवहार करतै-करते निश्चय प्रगठ होता है, 
ओर तेरहवें गुण्स्थान मे शुद्ध निश्चय होता है, तो ऐप्ता कहनेवाला 
व्यवहार भोर निश्चय को न जानकर ऐसी बात करता है। यदि चोथे 
गुणस्थान में श्रद्धा से पूर्ण झोर भाशिक यथार्थ चाज्ि न हो तो पूर्ण 
कह से होगा ? नास्ति में से अस्ति कहाँ से भायेगी? पहले से ही 
निश्चयश्रद्धा के बिना यथायें घमें भशमात्र भी किसी को, कभी, किसी 
भी प्रकार से प्रगठ नहीं होप्कता । 
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झोर फिर ज्ञान में विकार है ही नहीं। युवावस्था में भुनेकप्रकार 
के तीव्र पाप के किये हों, झोर उनका ज्ञान (स्मर्ग) बृद्धावस्था में 
करे तो तब रागद्वेष” के तफ़ान के बैसे भाव ,उम्तत्मय ज्ञान के साथ 
नहीं उठते । विकार की नई वासना की बृहद्धि विपरीत पुरुषार् के कारण 
डोती है, ज्ञान के कारण से नहीं । युवावस्था में अमिमान में चूर 
होकर जो भनेक कालेकृत्य किये थे, कपट, चोरी, दुराचार भोर हत्या 
इत्यादि महा दुष्कृष्य किये थे, इसप्रकार विक्रारभाव का ज्ञान करना 
सो दोष नहीं है, इससे ,विचारबान को तो वैराग्य उत्पन्न होता है | 
चालक, युवक या बृद्ध-यह सब शरीर की भवस्थाएँ हैं | उनके साथ 
विकार का कोई प्रम्बन्ध नहीं है । किन्तु यहाँ तो विकार का श्ोन 
विकार से भिन्‍न है झोर बालक, युवक ञञादि शारीरिक घवस्थाओों से 
सी मिन्‍न है, इस्तलिये पूर्व विकारी अवस्था का ज्ञान करने में वे विकारी 
भाव ह्रथवा उसप्तमय की भवस्था ज्ञान के साथ नहीं भाती, इससे 
यह निश्चय हुभा कि ज्ञानगुण में विकार नहीं दोते । 


नीतिमान भल्ले जोव भस्तत्य, कपट, चोरी इत्यादि का भादर नहीं 
करते । यदि भपने बड़े-वूंढे या कुगुरु इत्यादि कोई अनीति करने को 
कहें तो निर्भयतापूर्वक इन्कार करते हैं ओर इृढतापू्वक कह्द देते हैं कि 
ऋमने भपना पुण्य कहीं वेच नहीं खाया है, भर्थात्‌ यदि हमारा पुण्यो- 
दय द्ोगा तो रुपये-पैसे का क्षयोग भवश्य मिलेगा, किन्तु हम उसे 
ग्राप्त करने के लिये झनीति नहीं करेंगे । व्यापास्रोजगार चाहे जैसा 
चले किन्तु उप्तमें कपट या किसीप्रकार की ,नीति नहीं करते | इस- 
अकार लौकिक प्रज्जनपुरुष भी ,दुष्टभाव का आादर नहीं करते, वें 
उम्रमें झपनी शोभा नहीं मानते, किन्तु नीति, सत्य, ब्ह्मचये इत्यादि में 
अपनी शोभा मानते है । इसीग्रकार क्षणिक विकारी भाव वाह्मलइा 
करने पर होते हैं, वे स्वमावविरोधी बलक द्ोने से चैतन्यस्वभाव में 
शोभा या आदर को प्राप्त नहीं होते । उनकी स्थिति उत्पन्‍्नध्वप्तीरूप 
से एकस्मपमात्र की होती है। पहले खाश्रित स्भाव में उनका 
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लक्ष्य गौण करके, उनका खामित्वन-ऋतेल छोडफर, विक्वार को, पर मानकर 
उनका चारित्र के बल से नाश करता है, अर्थात्‌ खमाव में उनकी 
नास्ति दी है | वह दूर होने योग्य है इप्लिये वर्तमान में भी मेरे 
नहीं हैं, यदि वह मेरे हों तो मुझसे भलग नहीं होसकते । त्रिकाल 
में भी विक्कार मेरा नहीं है, ऐप्ता न मानकर जबतक विकार को झपना 
मानता है और घपने को विकाररूप मानता दै तबतक अनम्तप़सार 
में परिभ्रमण करता है । चैतन्यस्वरूप की श्रव्स्‍्था में पुरुषार्थ की 
निबलता के कारण ज्ञानी के भी पुण्य-पाप के कश्षणिक विकार दोते 
हैं, किन्तु खभाव की श्रद्धा की प्रबलता में उनका निषेध है । शुद्ध- 
दृष्टि से देखनेपर चैतन्यमूति सदा भखणड ज्ञानानदधनरूप है । भशुद्ध 
'दृष्टि से वर्तमान प्रत्येक्रमय की अवस्था को लेकर विकार भोर 
विपरीतमान्यता धनन्तकाल से करता चला आरहा है, फिर भी 
यदि त्रिकाल खतत्र स्वभांव को पहिचानकर यथार्थदृष्टि करे तो छण- 
भर में वह भूल दूर होजाती है, और वर्तमान पुरुषार्थ की निर्बलता 
के कारण जो राग शेष रह गया है चह ऊपरी-बाह्मभाव के नि्मित्ता- 
घीन है, स्वभावाघीन नहीं है, इसलिये वह दूर द्दोसकता है।। ( बाह्म- 
निर्मित्त राग-द्वेष नहीं कराता किन्तु वह स्वयं उपरोक्त लक्ष्य से जब राग 
या द्वेष करता है तब निम्तित कहलाता है)। 


आचार्यदेव कहते है कि पुण्य-पाप के वच्यनरूप भाव का कत्तेन्रय 
छोडो । यह तुम्हारा स्वभाव नहीं है, ऐसी अथम श्रद्धा करके पम्पूरी 
सप्तार का, जिकाल के कमेबन्धन का ओर विक्लार का त्याग करों | हब्य- 
स्वभाव तो नित्य शुद्ध ही है, सदा एकरूप रहनेवाला है, अखंड 
है, और क्षणिक अवस्थामात्र की पुण्य-्पाप की भावना अतेकप्रकार 
से भेदरूप है, इसलिये वह शरणभूत न होने से उप्त खड़रूप चशुद्ध 
अवस्था का भ्राश्रय छोडकर नित्य श़ब॒ख॒भाव का भाश्रय करो, तो तुम 
स्थ ह्वी भगवान भात्मा शाश्बत्‌ शरण हो। तुम्हे किसी अन्य की शरण 
-की झआावश्यक्ता नहीं है । 
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नित्य एफरूप एनेवाला भविनाशी भात्मा पूर्ण ज्ानानेंदरूप 
घीतरागस़भावी है । देद्दादिक सथोग झौर पुण्य पाप की भावना नाश- 
बान है । नाशप्ान वस्तु भविनाशी खमातर में कया कर सत्ती है ! 
वर्तमान झपूर्ण दशा से भी वह सहायक नहीं है, क्योंकि प्रत्येक्मय 
की विफार भोर देह की प्रयस्था तुमसे भिन्नरूप है, शोर तेरे ज्ञानादि 
गुण की प्रवत्था उससे भिन्‍्नरूप है । कोई परवस्तु या परभाव तेरे 
स्माव में नहीं है; जो तुफमें नहीं है पह तेरे लिये सद्दायक कैसे 
होप्तकता है २ 


व्यवहार से रागद्रेष चतन्यस्रभाव को हानिकारक है, किन्तु वेह 
त्रिकाल भुचललभाव का नाश करनेवाला या गुण की शक्ति को कम 
कर देनेवाल्ला नहीं है, क्योंकि गुण नित्य है उसमे राग-द्वेष की नात्ति 
है | छणिक भ्व््था में होनेवाला राग-द्ेष नित्य, पूरे, गुणरूप स्वभाव 
में नहीं है । में नित्य प्रखणइलभावी राग का नाशक भुवरूप से 
हूँ, ऐसी प्रतीति का बल रखनेवाला भन्पकाल में ही रागनद्ेष का नाश 
करके पूर्ण पवित्र वीतराग ह्ोजाता है । 


यह भपूर्व बाते हैं । इनका पुनः पुन छुनना भी दुर्लभ है | 
पहले प्तत्‌ का भादर करके उसे स्थीकार करने की बात है, उसे भतरग 
से खीकार करने में मी भनन्त अनुकूल पुरुषार्थ है| जगत की प्रमम में 
आये या न श्राये किन्तु इसे समझने पर ही सप्तार से छुट्कारा हो- 
पकता है। यहूँ। नग्नसत्य को डके की चोढ घोषित किया है । 
स्वभाव में रहकर मात्र पुरुषाथ क्री यह वात है | 


मुक्ति का प्र्वप्रथम उपायभूत जो सम्यकृदशन है उसीकी यह 
सत्र रीति कही जारही है । यह ऐसी वात है कि गृहस्थदशा में 
भी होसकती है । और की तो बात ही क्या, पशु झोर 'झाठतष की 
बालिका के शरीर में स्थित झात्मा के भी ऐपा प्पूर्व घम होपकता 
है । झनत जीद भायर्ष की भायु में के्रलज्ञान प्राप्त करके मो 
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गये हैं, जो होसकता है वह्दी जन्म-्मरण के भ्रनादिकालीन दु'खों पे 
छूठने का उपाय कहा जारहा है । 

प्रथम श्रद्धा करनेपर मोक्ष का हे प्रगट होजाता है | समार 
में जो जिप्ते बहुमूल्य मानता है उसकी बात चुनते ही कैशा उछल 
पढता है * यदि दो मह्दीने में इसप्रकार घधा करूँ तो दोलाख का 
लाभ हो, ऐसे भाव करके हे मानता है, घन, देह, पुत्रादि की प्रशप्ता 
झुनकर उमप्तमें उत्साहित होकर मिठास मानता है ओर उन सब प्षैयोगों 
को बनाये रखना चाहता है; किन्तु स्वय नित्यस्थायी है यह भूलकर 
पर को नित्यत्थायी बनाये रखना चाहता है | जिसमें रुचि है उस्तकी 
ग्रशत्ता छुन-छुनकर उक्ताहट मालूम नहीं होती, बारखार उसका परि- 
चय करना चाहता है, झोर उप्तक्ी प्रशत्ता सुनना चाहता है; इसीप्रकार 
भगवान धात्मा के स्वभाव का भपूररीरीति से मूल्य अक्न करे तो उसे 
समझने के लिये उप्तका बारम्वार श्रवण-मनन करने में उकताहट मालूम 
नहीं होगी, और उसे घम्कने के बाद भी उपम्तकी रुचि कम नहीं होगी। 


मेरा स्रभाव त्रिक्ाल पूर्णशुद्ध है, क्षणिक्त विकार की उपाधि 
अथवा किसी परवस्तु का प्रयोग मेरा स्ररूप नहीं है, ऐसे पर से 
भिन्न ख्भाव की श्रद्धा के बल से निरुपाधिक पूर्ण स्थमाव का पिवेक 
करना, और पर से यथाथेतया मिन्न मानना ही प्रथम धर्म है, भोर' 
यही सम्यकृदरीन है। उस स्वाभाविक धर्म को अगीकार करके है जगत 
के जीव धात्माओ ! तुम मोहरहित होकर खरूप का चनुभव करो, पर 
में सावधानी झोर पर के श्राश्रय की मान्यता छोड़कर राग से कुछ 
हटकर स्रभाव में स्थिर छोगो । इसपग्रकार सम्पूर्ण जगत के जोबों से 
स्वरूप का भ्नुभव करने को कहा है । भाचायेदेव अपनी दुष्टि से 
समस्त भात्माओं में परमार्थ प्ले प्रभुता-यूणता को निहारते हैं, भर इस- 
प्रकार प्रभी को सम्बोधित करके कहते है कि मोहरहित होकर हमारी ही 
सीति तुप्र मी प्नुभव करो, शात-निराकुल सुख-भानन्दस्वभाव में द्वी 
र्प्रिर द्वोओ, यही प्रबफा मुत्रद है। जबतक पर में करेव-ममत्र दै 
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तब्रतक खतत्रख्वभाव वी. श्रद्धा, ज्ञान भ्रौर उप्तका शुद्ध अतुभव नहीं 
होता, इप्तलिये शुद्ध झात्मा का प्रतुभध्र करे को उप्रदेश दिया हे। 
अब इसी भ्र्थ का सूचक कलशरूप काव्य वहते है, जिमरमें यह 

कहा गया है कि ऐमा' प्रतुभव करने पर भाह्मदेव प्रगट प्रतिमाप्मान 
होता है -- 

भूत भातमभूतमेत्र रससान्लिभिय बंध सुधी- 

येद्रतः किल्न फोडप्यहों कल्यति ज्याहृत्य मोह हठात्‌।! 

श्रात्मात्मानुभवैकगम्यमहिमा व्यक्तोज्यमास्ते ध्षव 

नित्य कमकल्तफपकबिकलो देव स्वयं शाख्वतः ॥ १९ ॥ 


अ्ः--जो सुबुद्धि (पम्पकूदृष्टि, धर्मात्मा) व्यक्ति भूत, भविष्यत पोर 
वतेमान-तीनोंकाल के कमेबन्च को ( अपनी यथा श्रद्धा के बल पे 
मैन के अ्रवल्मम्बन से क्रिचित्‌ मलग होकर) अपने झात्मा से तत्काल-शाघ्र मित्र 
करके भर्थाव्‌ वह मेरा सरूप 'नहीं है, मे नित्य 'भपा ज्ञायक हूँ, पूरे 
निमल हूँ-ऐसी श्रद्धा के स्वाश्रित वल से कर्मोदय के निमित्त से उसने मिश्याल 
(सज्ञान) के भपने वल से ( पुरुषार्थ से ) रोककर पथया नष्ट करके 
अतरग में पर से भिन्न स्वभाव का भम्पास करे तो यह भागा भपने 
अनुभव से ही जिम्तकी प्रगट महिमा जानने योग्य है ऐसा परतुभवगोचर, 
निरचुल, शाश्वत नित्य कर्मकलक-मर्दम से रहित एकरूप, शुद्ृखवभावी, ऐसा 
संय ही खुति करने योग्य देव अतरग में विराजमान' है। 


एकशथार उपरोक्त कथनानुप्तार यथार्थ स्वरूप के श्रद्धा के लक्ष्य में 
लेकर 'उप्तमें एकाग्र होकर शुद्धत्वमाव का एंकाकार भाव से अनुभव करों। 
जैसे कोई डिविया और उप्तके सयेगग में रहनेवाला द्वीरा एक नहीं है, 
य्॑पि यह लक्ष्य में है कि वरतेमान हीरा डिंबिया के सयोग में विदमोर्ने 
है तथापि यदि हीरे पर ही लक्ष्य करके देखा जाय तो वह भल्लग ही है, 
इसीप्रऊार चैतन्य ज्ञोनमूर्ति आत्मा वर्तमान पघवस्‍्था में 'देहादि के 
सयोग में रदइता हुआ भी भसयोगी स्वभाव की दृष्टि से देखने पर भलग ' 
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ही है। भगवान भात्मा वतेमान शरीर के संयोग से एकक्षेत्र में रह 
रहा है तथापि बह देहादिक जड़ की अवस्था से लग ही है, भोर 
परमार्थ से पराश्रय के द्वारा होनेत्राले विकारी भार्वों से भी भिन्न है। 


यद्यपि ऐसा ही है। यथार्थद्धप्ट से देखने पर भात्मा त्रिकाल पर 
स् तथा विकारी भाव से मिन्न है, तथापि भ्रज्ञानी जीव मिध्यादृष्टि से 
पर के स्ताप एकमेक होना मानता है। यहेँ। शुद्धनय के द्वारा पर्याय को 
गौण करके सम्पूरी स्वभाव को मानने की रीति बताई है। जो यथार्थ 
रौति दे उसे यदि कठिन माने तो दूसरे मार्ग से स्वभाव को नहीं जाना 
जाप्केगा। प्तत्‌ के मार्ग से ही प्त्‌ ख्माव धाता है, अप्तत्‌ का 
भाग प्रल मानकर यदि ठसीपर चला जायेगा तो सत्‌ भधिक दूर होता 
जायेगा। जैसे देहली से भहमदाबाद जाना हो किन्तु वह बहुत दूर 
'है इसलिये यदि कोई मुरादाबाद की तरफ चल दे तो उससे भहभदाबाद 
ओर अधिक दूर होता चला जायेगा, तथा बह कभी भी झहमदाबाद 
को प्राप्त नहीं कर सकेगा। इसीग्रकार यद्यपि झ्ात्मा का अतरग मांगे 
बिल्कुल पीधा ही है, किन्तु अनभ्यास के कारण कठिन प्रतीत होता है। 
अनादिकालीन विपरीतमान्यता के कारण वह मार्ग पहले कठिन प्रतीत 
होता है इसलिये बाह्य में प्रलमागे 'कों धर्म मानले तो प्रशमात्र 
भी प्रज्ञान-मिध्यामिमान दूर नंहीं होगा, और वह स्वभाव 'से दूर 
ही दूर रहेगा। ह > 

आचाययदेव ने खभ्ाव की छ़ता के द्वारा एकप्तमयमात्न में 
मिध्यामान्यता के नाश करने का ठपाय बताया है । मिध्यामान्यता 
के द्वारा 'भोर 'घशुद्धता के आश्रय से एक-एकप्मय की झवस्था को 
लेकर भज्ञान भोर भशुद्धता में ही अनन्तकाल्न व्यतीत हा है, तथापि 
वह भ्ज्ञान भोर प्रेशुद्धता की स्थिति एकंसमंग्रमात्न॒ वी ठत्मन्मध्मेस्री 
है, इसलिये छोणभर 'में' उसका 'नांश 'होसकर्ता है । पह्च-भनादि- 
"क्वॉंलीन है, इसलिये उंसके लिये (क्षय के लिये)<भंधिक' प्मय कौ 'आव- 
श्यंक्ता हो-ऐसी बात नहीं है । 
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लोकिक कल्ला-बुंद्धि विकतित हो भौर धनादि का सयोग मिले यह 
चर्तम्रान चतुराई या सयान का फल नहीं है किन्तु पर से मिन्‍्नत्व की 
श्रद्धा करने के लिये भौर राग-द्ेषरहित स्वभाव का ज्ञान एवं उस्ें 
स्थिरता करने के लिये वर्तमान में नवीनपुरुषाथं करना चाहिये । 
अतरग स्भाव के पुरुषार्थ का सम्बन्ध जडकम के प्ताथ नहीं है, गुण- 
रूप धम को पुण्य जाग्रत नहीं कर सकता भर्थात्‌ पुण्य से घम का 
पुरुषार्थ जागृत नहीं होता | गुण प्रगट करने के लिये 'मतरग में पूर्ण 
रखाधीन गुण को श्रद्धा से युक्त पुरुषार्थ चाहिये । स्वाधीनलभाव 
के निये कोई काल, कोई क्षेत्र या किप्ती भी सयोग को सहायता ग्राव- 
श्यक नहीं है । 

“न जाने कब गुण प्रगट होगा ? ऐसे विषम पचमकाल में ऐमा 
धर्म मुझसे नहीं हो सकेगा” यों कहकर पुरुषा्थ को मत रोको । भला 
भात्मतभाव में काल भ्रौर कम॑ वाघक द्वोसकते हैं ? व्‌ भाज्मा है 
या नहीं | जड़-कर्म तो भन्ध हैं, ज्ञानरहित हैं, वे तेरा बुछ् नहीं 
कर सकते, तथापि झपने पुरुषाथ की निलता का दोष दूपरे पर डालना 
भनीति पोर भधम है । 

५ ग्रनुभवप्रकाश ” में कहा है कि “इसकाल में दूध सब- 
कुछ करना सरल दै, मात्र स्वरूप को एमकना द्वी कठिन है, ऐश 
कहनेवाले स्रूप की चाह-भावना को मिठानेबाले, पुरुंषाथे के 
मन्द करनेवाले बरहिरात्मा, मिध्यादष्टि मुहु हैं।” 

पृथक्व की यथाये श्रद्धा करके स््राधीन स्वभाव की भावना करने 
को तू मैंहगा कहता है, किन्तु तेरे पावर ऐसे कौन से बाह्य सयोग हैं 
कि जिससे तू मैँदगामेंहगा कह रहा हैं ? भरत चक्रवति-के प्रात 
छिपानवेहजार ब्ियाँ,र्थी ओर मोलहहजार देव- उनकी भेवा करते थे, 
लहखण्ड का राज्य -था, ऐसे सयोगों के बीच रहते हुए भी वे महान 
घर्मात्मा थे, पम्यक्कदृष्टि थे; उनके झतरग में पृथक की प्रतीति ,विधमान 
यी, भौर तेरे घरपर तो छिपानवे हजार नलियोँ मी नहीं हैं; फिर भी 
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परस्योग का दोष निकालकर झात्मधम को समकना मुश्किल कहकर 
शान में विन्चन डालकर पसमकने का द्वारा ही बन्द कर देता है, तब उसको 
समझ में कही। से आसकता है ? उप्ते सप्तार के प्रति ग्रेम है | 


ओर फिर कई लोग यह कट्कर कि 'अध्यात्मवत्तु का समकला कठिन 
एव मैँहगा है, तलज्ञान को प्तमकन की चिता ही नहां करते, वे स्वाधीन 
ज्ञानलभाव की हृध्या करनेवाले दे । निठल्ला बैठा हुआ मानव सांसा- 
रिक्र क्रिया में उत्साह माना करता है, वह निरतर यह पूछता रहता दै 
झोर जानना चाहता है कि अखबार में क्‍या नव्रीन समाचार झये हैं! 
ओर रेडियो पर कौन से नवीनतम समाचार कह्दे सये हैं १ इसप्रकार 
बारम्ार पूछता रहता है, किन्तु अपने आत्मा के पप्ताचार-आत्मा क्‍या 
कहता है, तथा भयेक्र भावमरण कैसे मिट सकते हैं, यह समकने 
के लिये कभी भी नहीं पूछता । जिसे बाह्य में पर की रुचि है. वह 
परसम्जन्धी राग के लिये तमय निड्तालक्तर सब्र कुछ करता हैं, राग 
की वस्तु को अच्छी रखने का प्रयत्न करता है; परवत्तु में राग-दैष 
के भतिरिक्त झोर कुड् नहीं हो सक्वा | जिमसे जन्म-मरण के प्रनन्त 
दुख दूर होकर शाश्यत छुख प्रगट होता है उत्रक्ती रुचि नहीं है, 
उप्तके प्रति भादर नहीं है, उत्तका परिचय नहीं है; तो मात्मखमाव 
ऐसी कोई मुफ्त की वस्तु नहीं है जो पुरुषार्थ के बिना ही प्रपनेभाप 
प्रगठ हो जाये | 

आचायेदेव कहते हैं हि आत्मखमाव को शीघ्र प्मझने के लिये 
पात्रता के द्वारा सत्प्तमागम प्राप्त करके उधक्ा शभ्यात करे, ढुचि- 
पूर्वक पुरुषाथ करे तो इसकाल में भी भात्मलमात्र को समझना 
छुलम है, किन्तु पर को झयना सानकर, पुण्यादि सग्रोगों को 
अपना बनाकर रखना चाहता दे; किन्तु कमी पुण्यभाप किपी के एड 
प्रमान रिंपूर नहीं रह सके हैं, इसलिये वह एकान्त प्रशक्‍ा दै, भरत . 
भ्रांत्ता पर में कुड्ध भी करने के लिये कद्ापि समय नहीं है, भौर 
स्वभाव में ध्बदुछ करने के लिये सर्जकाल में प्रमर्थ है। 
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भज्ञानी यह मानता है झि- पर सेरे लिये निमित्त हैं भोर में 
पर का निमित्तकर्ता होता हूँ, किन्तु परचस्तु तो मात्र भें है, उसे ज्ञान में 
जानने का निषेव नहीं है। श्रद्धा के पश्चात्‌ ज्ञान का विषय यपाय- 
तया खप्र के विवेक से ज्यों का वयों नि्ित्त को जानना है । श्रद्धा में घखड 
भुव पामान्य स्वभाव लक्ष्य में भाने के बाद अ्रवस्‍्याविशेष की भोर 
ज्ञान झुकता है, वह प्रम्यकृप्रकार से हुसा ज्ञान खन्‍्पर प्रकाशक हैं 
इसलिये वर्तमान अपूर्ण प्रवस्था को जानने पर संयोगरूप निर्मित को 
उपस्थिति को भी य्यों का हो जानता है, भोर तरिफालस्थायी असयोगी 
अवसभाब को भी जानता है। किन्तु ज्ञान निमितत के झाधार पर 
प्रवलम्त्रित नहीं है। और निमितत भर्यातूं बाह्ममयोग की उपस्थिति का 
निषेध ज्ञान नहीं कर सकता । 

सम्पकश्रद्धा के विषय में पूर्ण निर्मेल पर्याय ओर अपूर्ण पर्याय के 
भी भेद नहीं हैं। भनादि-प्रन्‍्त पूर्णरूप एफाकार वर्तुल्भाव श्रद्धा 
के लक्ष्य में लिया कि उसमें पूरे मुबस्वभाव की भत्ति और पर्तेमान 
अवस्था के किसी मी भेद की नात्ति दे, श्रद्धा झा विषय तो भखड 
कस्तु है। 

ज्ञान में स्वत्रस्तु और पर्याय के भेद जानने पर झ्षेयरूप पर 
भी जानने का विषय वन जाती है, वह (ज्ञान करना) भी वास्तव में 
स्व-विषय है, क्योंकि पर में जानना नहीं होता भोर पर से जानना 
नहीं होता, फिर भी, परवस्तु है भगश्य जोकि ज्ञान में परहेय होने में 
निमित्त है, इसप्रकार ज्ञानी परवस्तु के भत्तितर को सरोकार करते है, 
तब भज्ञानी विपरीत ही ग्रहण करता दे कि. परजषेय पे-निमित से 
ज्ञान होता है। और इसप्रकार निर्मित का भपने में भत्तित्र मानती 
है | ज्ञानी निमित्त को भपने में नास्तिरूप पे जेक्ूप जानता है, भौर 
खपर का विवेक करता है।...* जि, 

निमित्त, निमिततकूप से , है, ,भपनेरूप से गईं है। खग्य -गिनदा 
से है निमितकूप से नहीं है) समस्त लोक परक्षेय में (निर्मित) है, 
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किन्तु ज्ञान में सहायक नहीं है। नि्मित्त किसी कार्य में कुछ नहीं ऋरता, 
मात्र उत्तती उपस्थिति होती है, तथापि निमित्ताधीन दृष्टिवाले के 
अतरा में स्प्रतंत्र वस्तु मम्क में नहों भाई है, इसलिये वह यह सुनकर 
ऊकि फका कु नहीं का सकता यदि विरोध न करेगा तो दूसरा कोन 
विशेध करेगा * झज्ञानी पर्क् के दोष से अमत्य का स्वीकार करके 
प्त्य का विरोध करे तो इपमें कोई आश्चये नहीं है| 


जे। मम्पकद्ष्टि त्रिकाल के कमेत्रन्ध को अपने भात्मा से भिन्न जानकर 
मिन्न अनुभय काके मिध्यात्ल मोह ओर प्ज्ञान को घपने पुरुषा्थ से 
राकका अथवा नाश काके अतरग में पृथक्त्व का प्रम्यास करता दे, वह 
ग्रपने को अपने में ही स्पष्टतया-भमगरूप देखता है; इत्तलिये यह भात्मा 
झपते ग्रनुभव से ही ज्ञेययोग्य जिमकी प्रगट महिमा है-ऐसा व्यक्त 
(झनुभवगोचर) पअतरग में विराजमान है। उसे शुद्धनय के द्वारा मल्ली- 
भांति जाना जामक्ता है। 

शुद्ध्वभाव को पर से भिन्नरूप झतुसत्र करने का अभ्यास अनादिन 
काल से कभी नहीं किया और कमी यह नहीं माता कि शुद्धभाव के 
द्वारा भीतर देखने पर में विकार का नाशक् त्रिकाल ज्ञानख्प भपत- 
योगी हूँ, किन्तु अपने को वर्तमान अशुद्ध  पर्यायरूप तथा होनेबाल 
पुगप-पाप के भावरूप माना है, किल्तु उम्र पर्गाग्रदृष्ठि से कभी भी 
धर्म का विक्लाम नहीं होतऊृता । पराधीनमान्यत[ और अशुद्धभाव 
का नाश फरनेवाले अपने स्वभाव को सूलसर जब्नतक पराधीनता का 
सेवन कंग्ता हे तबतक पराग्रयरूप विपरीत मान्यता का ध्याग नहीं कर 
सकता । पृणे निभल स्वाधीन स्वरूप क्‍या है इसे पहले भलीमे।ति जान- 
का पूण स्धाव के ग्ाधीन होकर ख्वाध्रित अ्रखगड श्रद्धा के लक्ष्य 
से स्वभाव पर भार देकर स्थिर हो तो-निज में ठिके ता नित्य ज्ञानानदरूप 
साधीन स्भात होने से ख्रूप की निमेलता प्रगट होती द्वे अर्थात्‌ 
क्श वर्तमान भगवा में पाक्नात्‌ निमजननारप स्थाधीन शक्ति प्रगद 
द्ोती है | 
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शुभ और अ्रशुक्र दोनों बन्धनभास हैं | जिप भाव से वन्य 
होता है उव भाव से स्थावीनसख्य मोक्ष कहापि नहीं होता, 
इतना ही नहीं फिल्तु स्वाधीन को का मार्ग भी नहीं द्वोमफता । 
ऐसा होने मे ब्रतादि के शुग गायों के द्वारा घ्रीसचीरे श्ात्मा के गुझ 
प्रगट होजायी यह मान्यता मिश्रा है | पहले श्रद्धा में उप विक्नारी 
भात्र के प्रयज्षम्भन का निपेव करके, प्रताग में गुण छाम्ात को पहि- 
चानयर यदि उप्मे एकाम्र है| तो उसने गुण की निमलतां प्रगठ होती 
है। भात्मा के गुग प्रात्मा के भाश्रय से ही प्रगठ होते हैं, पुगय-पाप 
से भाँगि के गुग कमी भी प्राट नहीं होते । (यहँ। शुभ भागों के 
वरने या ने करने का प्रश्न नहीं है । जय्तऊक पूर्ण बोतताग नहीं हो- 
जाता तब॒तक शुभमाव होते हैं, विल्तु उनपे भाष्मा को लाभ नहीं है ।) 

ग्रात्म। में पूरी प्रलगह ज्ञानानद स्वभाव नित्य मात हुभा है, 
क्‍िल्तु वर्तमान प्रव्था का प्रगाह झतरोन्मुख ने होकर वाहा लक्ष्य से 
पएरष्पन्याप में युक्त होता है, उतना विकारों भाव एऋशकममय दी 
ग्ररत्था मितता दिखाई देता है | यदि सलदय में पएक्राम्र रहे तो राग- 
प्ेथ नहीं होते । + 

पर का ज्ञान करने में राग नहीं है, रिल्‍तु जानने में जितना 
रुकता है, भच्छे-युरेपन का भाव करता है उतना दी राग-दैष होता 
है । गुण से कमी भी बन्धन नहीं होता । स््रभाव पुण4-प्राप के विक्रारी 
भाव का उत्पादक नहीं किन्तु नाशऋ है, इपलिये पहले स्वाधीन गुण 
की श्रद्धा पर मार दिया है। 

स्रभाव में विकल का कोई विकार नहीं है। गुड़ में मिठापत ही मरी 
होती है, किन्तु कभी कहीं ऊपर कड़वा खाद होजाता है तो बह पर- 
पयोगाधीन ह्ोता है, उप्तका लक्ष्य गौथ करके सम्पूणं एकरसरूप से 
देखे ते गुड़ मिठप्त का ही पिंड है। हसीप्रकार भात्मा भप्तयोगी 
क्वान दरीन वीर्य भादि भनन्त ग्रुणें का अख्ण्ड पिंड है, उसके सभाव 
में विकार नहीं है, किल्तु में बतेमान भवर्था जितना हूँ; पर का कर्ता 
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हैं, ऐसी विपरीतदृष्ठि से अपने को भूलकर अपने में परमयोग का 
जारोप करता है, तब परलक्य से नवीन विकारमाव होता है | स्व- 
लक्ष्य से उम्त विकारमाव का नाश करके, वर्तमान सयोगाधीन प्रबस्‍्था 
का लक्ष्य शिथिल करके त्रिकाल अंग ज्ञायक खभाव को देखे तो नित्य 
एकरूप ज्ञानानदरसपूर्ण स्वतत्न संगवान झात्मा स्तरये जागृत स्वरूप 
है, वह रागादि या देहादिरूप कमी नहीं है । ऐसी शुद्धात्मसरूप की 
प्रतीति व्तमानक्राल में सी खत शीघ्र द्योत्तकती है । 

पुण्यादिक जडकमे मुझे सदबुद्धि प्रदान करें, क्रित्ती के भाशीर्षाद 
से गुण प्रगठ हों, अथवा बाह्य क्रिया से या शुभराग से गुण हों- 
इसप्रकार भले ही अज्ञान से माने किन्तु बाह्य क्रिया से या किसी पर- 
बस्तु ते अतरगसभाव के गुण को कोई भी सद्दायता प्राप्त नहीं द्वोती,। 

मिथ्यात्व का भर्थ है स्वरूप में भ्रान्तिरूप व्यामोह | मै देहष्द हूँ, 
में रागकर्ता हैँ, इसप्रकार जो खरूप से विपरीत मान्यता है! सो उसे 
दशनमोह कहते हैं । 

सत्तू के प्रति प्रेम रखकर उसका श्रवण, मनन और उसके लिये 
सतूक्षमागम से परिचयपू्वेक भभ्याप नहीं किया है, इसलिये भात्मा के 
बात सुनते ही लोगों के मन में यह प्रश्न वलत्पन्न होता है कि-य्यादि 
आत्मा दै तो वह्द दिखाई क्‍यों नहीं देता? यदि मीतर दृष्टि डालते हैं. 
तो भन्धकार दिखाई देता है, बाहर देखते हैं तो जड़ की क्रिया और 
शरीरादिक दिखाई देते हैं, किन्तु मैं जानता हूँ औ में नहीं जानता 
तथा यह्द भन्धकार है, यह पत्र निश्चय करनेवाला यौन है ? और निश्चय 
किसमें किया ! में झभपने को नहीं देखता यह  वंहनेबाला स्य 
अपने में स्थिर होकर निश्चितू करता है। जो जानता हैः मो ही प्रात्मा है, 
देह भोर- इन्द्रिया। कुछ नहीं जान॑ते,- इसलिये ज्ञान की सम्पूर्ण अवस्था में 
स्त्रय ही प्रद्मक्ष हैं, तथापि भपने -में शर्ा-करके उस्तका निषेध, करे यह 
झाशचय की बात ,है। देह से भिन्न, खतेत्रतया स्थिर रहनेवाला में” 
ज्ञात हूँ; यद्द इन्द्रियों से ज्ञात नहीं होता किन्तु ज्ञान-से मालूम होता 
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है। पुण्य-पाप के जो बिकल्प होते हैं उसमें हषे-शोक के भाव आँखों 
' से दिखाई नहीं देते, फिर भी यह कैसे मानता है कि मुझे हश हुभा 
है । इसलिये जो इन्द्रियों से ज्ञात नहीं होता, किन्तु ज्ञान से जाना 
जासकता है, ऐसे भ्ात्मा को मानना पढड़ेंगा। 
मैं परपदार्थ में कुछ ग्रहणुत्याग कर स्तकता हूँ, शरीर को निरोग 
भौर व्यवस्थित रख सकता हूँ, यंदि मैं ऐसा कार्य या भान्दोलन वहूँगा 
तो समाजसुघार हो जायेगा' इसप्रकार जो पर का कुछ कंर पकने को 
मान्यता है सो सब विपरीतदृष्टि है | जगत की प्रत्येक वस्तु 'प्पने-भपने 
-स्वतत्रकारण को लेकर अपने से ही व्यवस्थितरूप से विमान है, तथापि 
मैं उसे परिवतित करदूँ-ऐसा माननेवाला शज्ञानी जीत्र समत््त वस्तु 
को पराधीन ओर निर्माल्य मानता है, वह अपनी खतत्रता को पराधीन 
मानता है। वह सततस्तु को नहीं मानता और परवस्तु में जल्दी 
पघयान बतलाता है, 'किल्तु उसे यह खबर नहीं होती कि यह भात्मा क्या - 
कसतु है, कैसी है, भोर इसमें क्या होता है, वह उप्का विचार करते हुए 
पाकुलित द्वो उठता है, हम इसे नहीं जान प्कते, ऐसा मानकर जो 
स्वाधीनतापूर्वक होसकृता है-ऐप्ते छुखी होने के उपाय का -भनादर करता 
है और पराधीनता जो दु खी होने का उपाय है उप्तका आदर कर रहा है। 
जब घर में विवाह्वदि का प्रसंग होता है तब्र उसकी योजना के विश्नार 
में ऐसा तल्‍लीन होजाता है करि-दूतरा सबकुछ भूल जाता है, क्योंकि 
उप्तमें उसे रुचि है, किन्तु वहा जो एकाग्रता है सो 'पापरूप भशुभ 
भाव है, झोर घम के नामपर यदि दया, ब्रत, पूजा हत्यादि के विचार 
, में एकाग्र द्वो तो शुभमावरूप पुण्य द्वोता है | ,उत्त पुण्य-प्राप को 
शपता खरूप माने तथा ग्रहण योग्य माने तो वह मिथ्यामान्यता हैं। 
पर को लक्ष्य में लेकर, ठेसके विचारों को बढाकर उप्तमें 'ऐप्ा 
' एकाग्न द्वोनेता है कि दूसरा संबकुछ भूल जाता है, पांस में नंगे 
 बज्ञ रहे हों तो उनका भी ध्यान नहीं रहता, तर्थापि 'वह एकाग्रता 
परलक्यी है, उससे स्वाधीन स्भाव को कोई लाभ नहीं है। जो परलंदय 
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पे-पराश्रय से विचार में एक्राग्रता को बढ़ाकर विक्रार में एकांग्र 
होप्ऊता है वह स्वाधीनलमात्र में खलद्य से-साश्रितमाव से प्वश्य 
एमग्र होसऊृता है, क्योंकि खलक्ष्य भात्मा का खमाव है। श्रद्धा में 
बाह्योन्पुत्नता का त्याग करके खलक्य से भीतर के गुणों के विचार में 
पक्राग्न हो तो उसमें अशतः मत का अयल्लखन ट्रंट जाता है, खाश्रित- 
रूप से विचार -कानेवाला ज्ञानस्वमात्र वर्तमान में भी खुला ही है । 
स्वभाव कमी विक्ाररूप नहों होता, मन और हन्द्रियों के झधीन नहीं 
होता । ज्ञान स्तत्र है, मदा अपने से .ही जातता है झोर अपना ही 
अनुभव करता है, इसमें प्ररनमित्त की सहायता या अवल्म्बन नहीं 
है। ज्ञानसभातर में पराश्रयरूप भेद भी नहीं है, वह निश्चय एकरूप 
नित्य बना रहता है | 


जो संप्तार के विचार में पराश्नितमात्र से रुकता है वह पर में 
लक्ष्य करने वाला भी अपना खनन्र 'ज्ञानप्वभात्र ही है, ज्ञान किसी 
के श्रधीन नहीं है, वतेमान ज्ञान 'की प्राटता से प्रतत बत्रिक्राल जानने 
बाले ज्ञानखभाव से मैं ही स्वावलम्बी सम हूँ-ऐपा निश॒य खये 
'स्लक््य से कर सकता है | जिपकी ६ष्टे देह पर है वह पराश्रय के 
अतिरिक्त दूमरा वुछ्ल नहीं देखता, :उप्तकी दृष्ट ही पस्पदार्थ पर है, इम- 
लिये उसे ऐमा लाता है ऊ्लि यदि पर का कुछ झआाश्रय।अहण करूँ तो 
स्थिर होपकूँगा, किन्तु पराश्रय का भाव ही खाश्रप में अ्रान्ति है | 
ख्ाश्रित सवमाव को अपारशक्ति की श्रद्वा नहीं है इसलिये मानता है 
कि देह, इन्द्रियों भोर शात्र इत्यादि के भवलम्यन के बिता धर्म में स्थिर 
नहीं रह प्रकता । इमग्रफ्रार जहँ। पाश्रयता को मानता है वहूँ। प्रति- 
समप -धर्म के सम्बन्ध में भराकुल्नज्याकुच होता हैं। खललक्य से भीतर 
के स्वतत्र स्वभाव को माने तो बनेऊग्रफ्ार की पराघोनता की .मान्य- 
ताओ का भोर भज्ञाचभाव का शुद्धघमात के -बल से नाश - करके 
कणमभर में खवरूप की एकाग्रता को -साधरर पवित्र माज्ञषभाव को प्रगट 
कर प्कता-है । प्रथम दृष्टि में मोक्षखभाव का स्वीकार होने पर 
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अशत" निर्मलतारूण अ्पूर्व पुरुषाथ उदित होता है; भस्पिरता में जो 
अल्प निमितावीन भाव होता है उमा स्वभाव के बल्ल में स्वीकार 
नहीं है | इसप्रफार स्माव के लक्ष्य से पराश्र4 का नाश करके जन्म- 
मरण को दूर ह?नेवाली सम्पकृश्रद्धा द सकती है । 


जानने का तो मेरा स्वभाव ही है, खभाव में पर की सहायता 
कैसी ? इमग्रकार खतत्रभाव को माननेवाला पात्मा भपने त्रिकाल- 
जशञानवभाव को स्वानुभवरूप क्रिया का कर्ता हुआ, झपने ज्ञान- 
ख्रमाव का ही स्वामी हुआ, अश्र्थात्‌ पुण्य-याप विक्वार का कैत्व भौर 
स्वामित्र रहा ही नहीं । इसमें प्नन्तपुरुषाथ भोर पअनन्तहान की 
क्रिया भा जाती है । 

आजा का ज्ञानखभाव नित्य प्रग2 है, वह कभी किप्ती से रुका 
नहीं है, किसी से दक्ा हुआ नहीं है भथ्वा किसी के साथ एकमेक 
नहीं होगया, ऐमा व्यक्तत्रमाव वाला स््य पपने ज्ञान, के द्वारा जानने 
योग्य (स्थानुमबगोचर) सदा विराजमान है। भीतर खतत्र गुण की श्रद्धा 
के बाद यथा ज्ञान खन्‍्पर को भलीमाति जानता है तब जो वाद्य 
सयोग विद्यमान होता है वह निमित कहलाता है। देव, गुरु, शा 
इत्यादि से ज्ञान नहीं होता, यदि निर्मित्त से ज्ञान हो तो सब्रफो एक- 
पा ज्ञान होना चाहिये। निमित्ताधीन दृष्टि दी खाधीन पत्‌ की हों 
करनेवाली है। बाह्य प्ताथन के बिना मेरा काम नहीं चल सकता-ऐसी 
विपरीतमान्यता भनादिकाल से बनाये चला भारद्दा है, उसका णो 
जीव स्वावलम्ब्री स्वभाव के लक्ष्य से ग्रयम श्रद्धा में नाश करता है वह 
क्रमश- सप्ाव में स्थिर होनेपर पराश्रय को छोड़ता जाता है। 

लोगों को स्वाधीनस्वभाव की श्रद्धा करते हुए कपक्पी उठती है 
कि-झरे ! मैं किसी के श्रवल्म्बन के बिना कैसे रह पकूँगा? उसे अपनी 
ही श्रद्धा नहीं है इसलिये पराश्रय क्री श्रद्धा जम गई है, किन्तु एकत्र 
स्वाश्रित भखइस्रमाव के बल से पराश्रय का निषेष करे तो खतप्रता 
का बल प्रगटे झौर नित्य ज्ञाताइष्टाखरूप ही पझपने को देखे | 
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भात्मा कैसा है नित्य निश्चल है; जिममें चार गतियों के श्रमण 
का स्वभाव नहीं है। प्रात्मा शाश्यत है, वल्तुस्वरूप मे त्रिकालत्थायी स्ाचु- 
भवरूप है, झयने प्रनुभव से कमी प्रलग नहाँ है और कमा अलग नहों 
होता; इश्लिये यदि कोर कह्टे कि हस्त काल में आत्मानुभव नहीं हो- 
सकता,' तो उसकी यह बात मिथ्या है, झाक्मा नित्य कमल» में 
झला है । यदि वनेमान में कर्मों से श्लग न हो ता 'फा अल नं 
होसकृता । शझात्मा हीन, बिकारा या पराधीन नहीं है, क्योंकि नत्य 
गुणस्वरूप में दोष नहीं होमकता । 
जो भ्वस्था के भेद है सो व्याहार है | स्वभाव तो वर्तमान में 
सी परमार्थ से पूर्ण निगल है, असा है | उप खभाव का लक्ष्य करते 
ही प्रगट प्रतीतिरूप विशुद्ध चेतन्य भगवान अतरश में नित्य विराजमान 
है, भरोर वैधा ही अयने द्वारा नित्य ज्ञात होरहा है, प्रनुभत्र क्रिया जा- 
रहा है | ऐसे भात्मा की प्रतीति प्रम्यक्ृशन के हानंपर होता है, 
भत्र की भ्रान्ति का नाश करके साक्षात्‌ भ्रपन परमाह्मरूप का वर 
मान में ही दशन हो-ऐसा उत्तमर्म कहा जाता है । ह 
, प्रनादिकालीन परमुखापेक्षिता का नाश ,करनेत्राला अविनाशी स्माव 
आत्मा नित्य गुणसारूप है, पुण्ययाप के बन्धनमात्र की उत्पत्त क 
बन्दनभाव को रोकने वाला है, उसे भूलकर पर्याय का शाश्रम ले 
और विकरारी झवसथा को ही स्रभात्र म।नत्ने तो विहार की ही उपत्त 
होती है | जो विकार के भगलम्ब्न को ह्ाष्ट को लेका खड़ा हुमा दे 
बह प्रसार का इच्छुक है, ओर जिमते विक्लार के नाश प्रविक्वारा स्व 
भाव पर दृष्टि की है वह सप्तार में रहता हुआ भी सपार से परे है, 
वह सभाव में परमात्मारूप से विद्यमान है | अरग तस््र का अम्वाव 
करके एफबार स्तावलस्तबो स्मात्र का आदर करे तो फरावलम्बनस्दय 
मोह का शंप्र नाश होता है | 
भावाये:--भत्रस्था के लक्ष्य को गोण करके निकाल निमल भुवल्वमाव 
को देखने वाली शुद्धनय को दृष्टि से पअतरग में देखा जाये ता सर्व 
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कर्मी के सयोग से रंहित पूरे ज्ञानानंदभूति शांत प्रधिक्री मावान 
झीमा सखथ निश्चलता से विराजमान है | देहादिक तथा गगादिक 
बाह्यदरष्टि वाले अतरंग में न देखफ़र बाहर से ढँढते हैं, यह उनका 
महा अज्ञान है । अतरग स्वभाव या कोई भी गुण बाहर नहीं किन्तु 
स्वभाव में ही सत्रकुछठ विधमान है | 


जिप्ते यह श्रान्ति है कि पराश्रय की देखे, वह पर को अपना खरूप 
मान रहा है, उसे पराधीनता की रुत्व है, भौर स्वाधीन गुर्ण की रुचि 
नहीं है | पहले से ही श्रद्धा में सर्व परावल्म्बन का स्वलक्ष्य से निषेध 
करके में पररूप नहीं हूँ, मुमे! किप्ती भी वाह्य निमित्त या मन के 
अवलम्बन की पावश्यक्ता नहीं हैं, में उत्त प्रतसे मिन्न हूँ, ऐसी निरा- 
बलम्ब श्रद्धा के लक्ष्य से भीतर से ही गुण प्रगठ होता है, किन्तु जो 
यधाये श्रद्धा नहीं करता भर बाह्य में दौड़-घृप करता दै-आ्ह्म में ही 
दृष्टि रखता है तथा जो इस॑प्रकार पर-पदा्थ से गुण-लाम मानता है 
कि पहले अधिकाधिक शुर्भराग करके पुण्य एकत्रित करे तो फिर 
धीरे-धीरे गुण प्रगठ होंगे, वह उप्त म्रग की सैति व्यर्थ ही बाहर दौड़ 
लगाता है निप्तकी नामि में कस्तूरी भरी हुईं है भोर वह उप्तकी सुगन्थि 
को अपने भीतर न समक्कर उप्तके लिये बाहर दौड़ता फिस्ता है, 
शुण घपने ही भीतर विधमान दे फिर भी भज्ञानी जीव उनके लिग्रे 
बाहर भ्रमण करता रहता है । हिएन अपने भज्ञान और ह्वीनता के 
कारण झपने भीतर विद्यमान छुगन्धि को जानने-देखने का विचार ही 
नहीं कर्ता, इसीप्रकार जिसकी दृष्टि अपनी हीनता पर है झौर जो बाह् 
में ही गुण मान बैठा है वह अपने भीतर वियमान वास्तविक गुर्णों को 
नहीं देख पाता | थंदि वह मपने में दृष्टि डाले तो भपनी शक्ति की 
प्रतीति 'हो । 

सर्वज्ञ भगवान ने पभी ग्रात्माओं को भपने ही समान सतत्र धोषित 
पिया है, स्मी की पूर्ण प्रमुता घोषित की है, किन्तु जिसे देहादिक १९ 
पदार्थों में मूर्च्ा है, और जिसे पराधीनता 'भनुकूल मालूम'होती दे उसे 
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येह बात कह से रुच सकती है कि में पृणे परमात्मा हूँ! जड़ी पास- 
बीड़ी ओर चाय के बिना एकदिन भी ने चल सकता हो, थोड़ी सी 
निन्‍दा अथवा अपमान होनेपर भारी क्षोम होजाता हो, भोर स्तुति 
या प्रशत्ता को सुनका दृ्षोन्मत्त होकर अपित होजाता हो, साधारण 
तुच्छ कस्तुओओं में मुग्य ह्ोजाता हो, पराश्रय के आगे किचितमात्र 
भी धीरज न रख सकता हो वह निरावलम्बी पूरे गुण क्रा-भपनी प्रभुता 
का विश्याप्त कहूँ से का मकेगा * किन्तु एकबार रुचिपूर्वक मैं पूर्ण 
हूँ, निरायलम्बी ज्ञायक हूँ, ऐसी श्रद्धा से खरूप- का यथार्थ आदर करके 
स्वाश्रय के द्वारा खीकार करे तो पराश्रय की पक्रड़ छूट जाती है। 

क्षानी जीव छुख झोौर मुख का उपाय बाह्य में मानता है । 
शरीर में रोग होजाता है तो उससे दु,ख होता है, ऐसा मानकर 
( वास्तव में बाहर से दुःख नहीं आता, किल्तु भन्नान ही दु:ख का 
कारण है, ऐसा न जानने से ) बाह्ष भगोगों से छुटकर सुखी हो 
इसप्रकार बाहर से छुब मानता है ओर बाह्य में ही प्रयत्न करता है । 

लोगों ने ऐस्ता मान रखा है ऊ्रि आत्मा अलख, अगाचर है ओर 
वह कही भी हाथ नहीं लग सफता, इश्तल्रिये उत्की बात सुनते हा 
भीतर में उत्साह नहीं श्राता, और उसे समकना कठिन प्रतीति ह्वोता 
है। यदि कोई कहता ह कि कन्दमूल का त्याग करो, हरी साग का 
त्याग करों, ऐसा करो और बैमा करो, तो ऐसी बाह्य क्रियाओं को करते 
के लिये तत्पर होजाता है, क्योंकि वह सब आखों से प्रत्यक्ष दिखाई 
देता है, इसलिये वह ये भन्‍्तोष मान लेता है कि मैंने इतना त्याग 
किया है, किन्तु बिना प्रतीत के अथना ज्ञान के ब्रिना घर्म नहीं होता | 
(स्मरण रहे कि यहाँ कन्दमूल खाने की सात नहीं है, और न कल्द- 
मूल खाने का ममथन क्रिया जारहा है, फ़िन्तु यहाँ विवेक का प्रश्न 
है।) अतरग गुणों के लिये कोई बाह्य निमित्त क्रिचितमात्र भी सहायक 
नहीं होता, घमे तो स्वभाव में से ही होता है । स्वभाव की अप्रतीति- 
खझुय भरज्ञान ही अनादिकालीन सेपस्तार का कारण है | 
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पत्र शुद्धनय के विषयभूत भात्मा की प्रमुभूति ही ज्ञान की भनुभूति 
है, यह बताते हुए कहते है कि -- 


आत्मानुभूतिरिति शुद्धनयात्मिका यथा 
ज्ञानानुभृतिरियमेव किलेखियुड्ठा | 
आत्मानमात्मति निवेश्य सुनिष्यकप- 
सेको5स्ति नित्यमयब्रोधधनः समतान्‌ ॥ १३ ॥ 


अथः--इसप्रफार जो पूर्वयित शुद्धनयल्लर्प भाक्षा क्री प्रनु- 
भूति है वह्दी बास्तत्र में ज्ञान की अनुभूति है, यह जानकर तथा प्रात 
में भागा को निश्चलख्य से स्थापित काके यह देखना चाहिये कि 
सदा सर्वभोर से एक ज्ञानधन झात्मा है । 

भावा4:--चोदहवी गाया में सम्पकूदईन को प्रधान करके वहा 
था, प्रत्र पद्धहयीं गाया में ज्ञान को मुएय करके ब्ंगे कि, जो यह शुद्धनप 
के, विषय्वरूप ्ात्मा की प्रतुभूते है, वही मम्पकुज्ञान है। ऐसा 
हीने से ज्ञानी जहँ।-जईी। देखता है, वही-चँ। निएतर ज्ञान की भनु- 
भूति है, छाश्रय से यधार्थ श्रद्धा होने के बाद निएरर प्रयमे ज्ञान को 
जानता हैं । जहाँ। पुण्य-पाप, खरग-मरफ्त तथा पे न्‍्दरयों के विषया का 
विचार भाता है वहाँ भी ऐसा ब्ञानमत प्रनुभय होता है कि सै निज 
रुप हूँ, झखपड ज्ायकरूप हूँ, पररूय नहीं हैं, इसलेगे मशिफ 
घातक का नाश होजाता है, भत पाने ज्ञान की खच्छता को ही 
देखता है भोर उप्तफा प्रनुभव करता है । 


साश्रित शुद्धनय के द्वारा ज्ञानसरूप भाषा का भनुभव करने 
के बाद में जहा सदा सर्वदा देखता हूँ, पड़ें। मुफ्रों मेरे ज्ञावैमा 
की पअवत्या दिखाई देती है, मुफमे परवस्तु क्री नारित है, इसलिये वाद्य 
में निदाफ़ारक भथव्रा स्तुतितारफ शब्धादिक पचेझ्धयों के विषयक 
में ज्ञो कुछ माल्म होते हैं वह सत्र मेरे ज्ञानमग स्माव की सच्छता 
दिखाई देती है । यदि में उन शब्दादि का, विशेध वहूँ: ( उसके 


कप 
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अस्तित्व से इन्कार करूँ) तो मेरे ज्ञान का .निषेष होता है | जब- 
कि में परविषयों में आापक्त नहीं हूँ तब फिर मैं झपने ज्ञान की 
स्वविषय की शक्ति को है देखता हूँ, उप्तमें शुभ या अशुभ, तथा 
शब्दादिक पंच विषयों में से जिसे जितना बुरा मानकर प्रनादर कहूँ, 
उतना ही मेरे ज्ञान की पर्याय का श्रनादर होता है, वह पापरूप 
भाकुलता है । ओर देव, गुरु, शात्रादिक शुभविषय को ठीक मानकर 
आदर कहूँ; तो पराधीनता भ्रौर शुभरागरूप भाकुलता होती है, इमलिये 
प्‌ में अच्छा-बुरा मानकर, उप्तमें अठक जाना मेरे ज्ञान का स्वभाव 
नहीं है | पर में अटक जाने का स्वभाव तो एक एकप्तमय की स्थिति 
रूप से रहनेवाली पराश्रयरूप विपरोतमान्यता का है, उप्तका नाश 
करने के बाद निमित्ताधीन प्रह्पराग पुरुषा्थ की भशक्ति से होता है, 
जिप्तजा सभावाधीनदृष्टि में कोई स्थान नहीं है ) 

अनादिफाल से निमिताधीन दृष्टि के द्वारा पर की श्रद्धा से पर 
को जानता था, वह ज्ञान स्वाश्रितरूप से अपनी ओर हुमा, भर्थातू 
घह शुभाशुभ रागरूप अथवा पर में कर्तारूप नहीं हुआ । जो ज्ञात 
होती है ते अपने से अपने में झपन ज्ञान की निमल भब्स्‍था ही ज्ञात 
होती है । यह अपने गुणों के अनुमच्र की विज्ञप्ति है; राग में या 
पन वाणी देह अथवा इन्द्रियों में जानने की विज्ञप्ति नहीं है । 

परवस्तु का ऐसा होना चाहिये ओर ऐसा नहीं होना चाहिये, 
इसपग्रकार माने तो ज्ञान में जो भपनी खच्छ॒ता प्रतीत होती है उप्तका 
निषेध होता है, शर्थात्‌ में न होऊे ऐसा पे होता है, क्योंकि उप्त- 
समय भपने ज्ञान की उप्त भतस्थारूप योग्यता ही उप्तप्रकार से जानने 
की है, उसका निषेघ करते ही अपनी अवस्था का निषेध और अवस्था 
का निषेध होनेपर भ्रपना निषेघ होता है। क्योंकि प्रत्॒स्था के बिना 
कोई वस्तु नहीं होपकती। जैपते दर्पण की स्वच्छेता में विष्ठा या 
छुगन्वित फल, मिट्टी या सोना, वरफ या अ्रग्नि इत्यादि जो भी दिखाई 
देता है बह पत्र दर्पण की भगत्या है, उतेकांनिषेव कानेपर्‌ यह अर्थ 
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छोता' है कि ऐसी खच्छता दर्पण की नहीं होनी चाहिये, भर इसे 
दर्पण का ही निषेध होजाता है, ( करिस्तु दर्पण को ब्रान नहीं होता) 
इमप्रफार दर्पण के दृष्टान्तानुपार ज्ञान को खब्छता में अनुकुल-प्रतिकूल 
संयोग उम्रके ही कास्ण से दिखाई देते है, शरीर में बुढ़ापा या ऐोगादि 
फी भत्रत्वा शरीर के कारग से होती है, वह तथा पंच्रेक्नियों के विषय 
ज्ञान की स्वच्छता में महज ही ज्ञात होते है, उसका निषेव करने फ 
अपने ज्ञानगुण की सच्छता का निषेध द्ोजाता है। ऐसा जानने 
के कारण ज्ञानों निरतर प्रायने एक ज्ञानमाव का प्रनुभत्र करता है, 
इसलिये पर में भच्छा-बुरर मानयर भादर-अनादररूप पर झठ्यना नहीं 
होता । परत मुझे लाम-हानि का कारण नहीं है. तथा ज्ञानश्मात 
भी रागद्वेष का क्रारण नहीं है, खर्ग-नग्फ इत्यादि तथा निदान्खुति के 
कोई भी शब्द भ्रथव्रा कोई 'भी परवस्तु ज्ञात हो तो वह मुझे लाभ इन 
का कारण नहीं है, यह जानकर पानी जानने में निर्मित्तापीन दृष्टि का 
छोड़कर, भच्छेनचुरेपन को ठालफर स्ाधीन स्लब्य के द्वारा निएता मभी 
ओर पझपने निर्मेत्त ज्ञान का ही प्रनुमत्र करता है, लानुभव को 
शांति को ही जानता है, पर को नहीं जानता भौर पर का भवुभव 
घी करता । 

यदि वहीं भरा हुआ-सड़ा हुआ कुत्ता पडा दिखाई देता है तो 
वहँँ। ज्ञान अपने में जानने का ही काम करता है। वह दुर्गन्‍्ध ठीक 
नहीं है इसलिये नहीं चाहिये, इसका श्रर्थ यह हुआ कि क्‍या तेरे ज्ञात 
की प्रस्त्या नहीं चाहिये ? ज्ञान की सपर्प्रकाशक दुगुनी शक्ति है। 
(९) वह झपने को जानता है, भौर (२) प्रस्तुत वस्तु को भपनी 
योग्यतानुसार ज्यों की त्यों जानता है। जानते योग्य परचस्तु का (ज्लेग का) 
-निषेव करने पर पझावने ज्ञानगुग का ही निषेव होता दे, इप्तलिये 
स्ाश्रित ज्ञान के द्वारा परावल्म्ब! श्राषक्ति को मिटाकर अपने श्ञानमात्र में 
देखने के अभ्यापतत से निरतर ज्ञान-शांति का प्रनुमत्र होता है ! बन 
डत्तु 'को जाने या पत्तु पम्बन्धी ग्रपनी ज्ञान झतस्‍्था को जाने, किंग 
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उप्तमें खन्‍्पर को जाननेवाला ज्ञान भलग नहीं है, इसलिये जानने में 
पराश्रय का भेद नहीं हीता। 
प्रश्नः--क्ञान का विकास केसे होता दे! 


उत्तर--जिपभोर हुचिपूततक उन्पुख होता है उमप्तभोर का ज्ञान 
विकसित होता है। जिसे जिप व्यवप्ताय की रुचि है उसप्ोर उपके 
शान का विकास होता है, इसीप्रकार नित्य ख्ावलम्बी ग्रात्मसनभाव को 
झोर स्वरक्ूचि को दृदता होनेपर स्वभाव की भोर के ज्ञान का विक्रास 
होता है। 

राग का त्याग करने पर परवस्तु उसके कारण से छूट जाती है, 
छुफ्मे पर का सम्बन्ध नहीं है; परवरतु मिन्‍न है इसलिये बह मुझसे 
छूटी हुई ही है। भात्मा के गुण दोषरूप भाव होने में परवत्तु झारण 
महीं है, मात्र भपने भावानुसतार पर॒॑रतु में भारोप करके जो विशमान 
हो उप्ते निमित कहने का व्यत्रह्वार है । 


ज्ञानी ख-पर फो जानने पर प्रपने ज्ञान में प्रष्छे-बुरे का भेद नहीं 
करते, श्रोर भज्ञानी पररक्तु को देखका उसमें पघासक्त होकर रागी-द्वेषी 
होते है, पर में भच्छा-बुरा मानकर, पर का भादर-घनादर करके ज्षान में 
राग-दैब के भेद बनाते हैं। ज्ञानी पर से मिन्न ज्ञाता ही रहता हैं। 
वह जिससमय जैसा होता है वसा ही जानता है। भात्मा में क्ञातृत्व 
का नित्य भस्तितर है, भोर पर का नास्तिल है; जानने में दोष नहीं 
है। झात्मः किप्ती मी तरह परपदार्थ का कुछ नहीं कर सकता, किन्तु 
ल्माव में लाभ-अलाभरूप अपने प्ररूपी भाव को करता है। ज्ञानी 
छाश्नितलभाव को नित्य ज्ञातालरूप से एफप्रकार से भनुभव करता 
है, राग-दंष के भेदरूप से भरनुभव नहीं करता । 

अज्ञानी जीव झतरु के मार्ग को बाहर ढूँढुता है, वह - प्राधीनता 
की श्रद्धा के द्वारा पर में चासक्त है भोर ज्ञानी के सदा ज्ञातालभाव 
का भर पअश्रय होने से वह पर में नहीं रुकता, प्‌ का भवल्म्बन 
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स्वीकार नहीं करता | कोई उप्तफी निन्‍दा करे या स्तुति करे, कोई तह- 
चार से उसके शरीर को काटे या उप्ते चन्दन से चचित करे ता भी 
चह यह मानता है कि में तो मात्र शपने बीतरागी ज्ञानगुण के द्वारा 
जाननेवाला हैँ। चाहे जेसे मयोग ज्ेत्र काल भाव हों तथापि उनमें 
झटके व्रिवा अपने एकरूप शानगुण को जानता हूँ। कह खमाब को 
क्रिया हुईं। सम्यकूदशन के द्वारा ज्ञानघन निश्चल हुआ है इमलिये 
भेरे ज्ञान में कोई विरोधभाव नहीं करा सकता। 


(चलो मुनिर्यों को ( उनके शरीर को ) घानी में पेल्ल डाला, फिर 
भी उनके पात्मा की अखड ज्ञानशांति भग नहीं हुई। श्रतरग गुण में 
अनतशक्ति विधमान है, ठमगें एकमात्र होकर कई मोक्ष गये भर कोई 
एकातब्रतारी हुए | प्रज्ञानी-वहिद0/्ट-मूढडपुरुप कहते है कि जब थे मुनि 
धर्मात्मा थे तो उनमें से किस्ती ने चमत्कार क्यों नहीं बताया * कोई देव 
उनकी सहायता करने क्यों नहीं श्राया ? किन्तु ऐसा कहने वालों को 
झातरिक ज्ञान नहीं है। बीतराग स्वभाव साक्षात्‌ चैतन्यप्रन-देवापिदेव 
प्रगट होगया, यही सबसे बडा चमत्कार दै। 


कुछ लोग फहा करते है कि-अम्तुक भक्त का विष भी अम्नत जैसे 
होगया था? ऊिन्‍्तु वे यह नहीं जानते कि वह तो पुण्य का फल दै। 
पुएय का भ्रौर भात्मा का कोई सम्बन्ध नहीं है, दोनों के मागे भलग 
हैं। शरीर रहे या न रहे, शरीर रोगी हो या निरोगी हो, वह पर 
जड़ की पर्याय है, उप्के साथ प्ररूपी भात्मा का कोई सम्बन्ध नहीं है 
उसके आधार से आत्मा को कोई हानि-लाभ नहीं है। 

नाम भौर रूप, भरूपी ज्ञानखरूप भात्ा में नहीं है। जढ़वस्तु उप्तवी 
क्रिया, अवस्था त्रिकाल में अपने स्वतत्न आधार से करती है। जेड गेंडे 
की भवस्था को बदलता है भर चैतन्य झ्ाव्मा श्रपने रूप में स्थिर हक 
अपनी अवस्था को भपने से ही बढलता है-वह झपने भरूपीमा 
करता है। 
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झत्र, ज्ञान को मुख्य करके बढ़ेंगे कि-शुद्धय का विषयसरूप 
झ्ात्मा सदा सब पर ज्ञान-शातिरूप से पध्पने में ही धनुभव किया 
जारहा है ॥१9॥ 


सम्पकूदशेन के साथ प्रम्यज्ञान और श्रांशिक प्म्यकृचार्िरूप स्वरू- 
पाचरण भ्राजाता है। अपूर्व पात्रता भोर सतसमागम के द्वारा भपने 
स्वाधन खरूप को जानकर भव्था के भेद का लक्ष्य गौण करके विकार 
का नाशक हैँ, भक्रिय, असग, ज्ञानस्वरूप हैँ, इसप्रकार स्वभाव को लक्ष्य 
में लेकर रागमिश्रित व्रिचार को कुछ दूर करके त्रिकाल एकरूप पूर्ण- 
समाव की भात्मा में प्रतीति करना सो सम्पम्दशन है, उनमें पराश्रय 
नहीं है। निविकल्प भखंडानन्द ज्ञायक हूँ, जब ऐसी यथाये प्रतीतिपूर्वक 
श्रद्धा ऋरता है, तंव मुफ्त की ओर प्रयाण प्रारम्भ होता है। 


जो परसदि अश्रप्पाणं अ्रबद्पुद्टं अशण्णमविसिसं । 
अपंदेससन्तमज्क॑ पससदि जिणसासण् सब्बं ॥१५॥ 


यः पश्यति आत्मान अबद्धस्पृष्ट्सनन्यमविशेषम्‌ । 
] अपदेशसान्तमध्य॑ पश्यति जिनशासने सबम्‌ ॥ १६ ॥ 


श्रथः--जो पुरुष पात्मा को अन्नद्धस्पृष्ट, भनन्‍्य, झविदेष ( तथा 
उपलक्षण से नियत ओर भरस्तयुक्त) देखता है बह तब जिनशासन को 
देखत! है-जो जिनशासन बाह्य द्रव्यश्र॒ुत तथा अम्यन्तर ज्ञानहप भाव- 
श्रुतवाला है । 

यहाँ सम्पदृष्टि-म्यज्ञानी भात्मा के स्वभाव को किपप्रकार जानता 
है, सो| कहा जारहा है, भोर जानने के बाद स्वभाव के बल से रिपर 
हंता है, तथा व्रत-प्रत्याज्यान-सयम पादि किसप्रकार होते है त्तो धागे 
सोलहवी गाथा में कहा जायेगा। 

शरीर, मन, वाणी इत्यादि परवत्तु की क्रिया मैं कर पकता हैँ, 
उसके कारण मुझे गुण-लाभ होता है, पुण्य करता हूँ तो उत्त धुम- 
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विकार से गुण लाम होता है, प्रकार जो मानता है तो बह वीततांग- 
कथित जिनशापन का विरोधी है | 


में प्रबन्ध, अप्तयोगी, घरागी हूँ, पराश्रित नहीं हूँ, मेरे गुण-लाम के 
लिये पराश्नय की या दूधरे की महायता की भावश्पक्ता नहीं होती; 
शेसी ख्ाशध्रित भाव की श्रद्धा होनी चाहिये | जिछ्ते जीतना है उसप्रप्त 
में विजित द्वोगया भर्थात्‌ प्पने को रागादिरूप मान लिया पथवा 
पर किया का कर्ता मान लिया, तद फ़िर उप्रमें रागादि को जीतने की 
बात कहाँ रही ? मैं पराक्रम का नाशक हूँ, विकार को जीतनेबाला 
हूं, बन्धन को तोड़नेवाला हूँ, कभी भी पररूप नहीं हूँ, तरिकाल 
निजरूप द्वी हूँ, ऐप्वी जिनाज्ञा का स्वीकार किये बिना कमी भी राग- 
ट्वैष को जीतकर स्तैत्र नहीं हुप्मा जासकता | 

झब, हस गाया की पैँच कडिकाझों का वर्ण करते हैँ.-- 

' (६) झज्रद्धशृण-मैं किसी परसयोग से बधा हृपा नहीं हूँ, पशा- 
सीने नहीं हूँ। भसंयोगी शञायक हैं । 

(२) अनेन्थ-मैं पररूप नहीं हूँ, देहादिक मेरे नहीं हैं, में उनका 
नहीं हूँ, परक्षेत्र का कोई सम्बन्ध मेरे साथ नहीं दे, में सर्व॑ वसुों 
से रहित स्तर में त्रिकाल भभेद हूँ । 

(३) नियत-मैं एकएक्समय की भवस्या के भेद जितना नहीं, 
किन्तु प्रिकालस्‍्यायी नित्य एकरूपलमभाव हूँ। 

झविशेष-मैं गुण के भिन्न-मिन्‍्न मेदरूप नहीं हूँ, किन सामान्य 

पुकाकार घननन्‍्त युणणों- का पिंड भमभेदस्थरूप हूँ-। 
- (६) अस्युक्त-कर्म के सम्बन्ध से- रागद्रेष, हर्षनशोक भादिक जो 
भेद होते हैं मैं उस मेदरूप भगत्थावाला नहीं हैं। निमित्ताधीन होने 
चाले विकारों का कर्ता नहीं हूँ, (प्णिफ भवस्था में सब विकार 
करता है, किन्तु स्वभाव में उसका स्वीकार नहीं है) मैं नित्म स्वभावाश्रित 
गुर्यों की नििलतां फा ही उत्पादक हूँ 
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टीका--जं। उपरोक्त पाँच भावसवरूप भात्मा की घनुभूति है सो 
निश्चय से वास्तव में समस्त जिनशामन की अनुभूतिरूप सम्यज्ञान है, 
क्योकि श्रतज्ञान स्वय भात्मा है| है । इसलिये प॑विरोधी ज्ञान की जो 
प्रनुभूति है छो भात्मा की ही अनुभूति है । एक जिनशाप्तन देखे ऐसा 
न घहकर प्रकल्ल ( तीर्मोकाल के-भूत भविष्यत बतेमान के समत्त ) 
सर्वेक्षदेवों फी झाज्ञ-उपदेश एक हँ। प्रकार का है, वह जैसा है उसी- 
प्रकार सम्परकुटृष्टि मानता है । 

आत्मा का खभाव उपरोक्त झूथनानुपार भत्रन्ध झपयोगी दी दै, 
किन्तु वरतमान में बेसी प्रवस्था प्रगठ नहीं है; यदि करतंमान बाह्य परबस्था 
में भी बन्‍्धनरद्तित ही हो, तो तू. बन्धनरहित हो जा, विकाराद्ितता 
फो मांन, ऐसा उपदेश देने की क्या भावश्यक्ता रहती * में पररूप 
या पर में कर्तारूप से पराधीन नहीं हैँ, राग-द्वेष मोहरूप नहीं हूँ, 
इसछे स्पष्ट सूचित होता है क्रि-वततमान में राग-द्रेष विकार है, किल्तु 
मैं उप्ते र्खनेबाला नहीं हूँ; किस्तु में त्रिकाल निएचल एकरूप मामान्य 
आॉनलभाव को रखनबाला निः्य एकरूप हैँ। 

पन्दरहववी गाया में भाचायेदेव कहतें हैं कि तीनोंकाल से मेर्थन्ष 
पतिराग देवों के द्वारा कयित, बीतराग होने का सजा मार्ग इसीप्रकार 
है । लोग भगवान के नामपर दूधरें का खीतराग की मार्ग बने 
बैठते हैँ भोर बीतराग के मार्ग को भन्यरूप से मान लेते हैं-उस 
यथावन नहीं समझते, इसलिये प्रत्येक बात वहुत ही स्पष्टता से पादा- 
सरल भाषा में कही है । 

भात्मा को पर से प्रलग, निरायलम्प, भधिकारं झोर भ्रमेगरूप जिमने 
जाना है, तथा सभात्र की ययवार्थ प्रतीति में निस्मन्देद् हुभा है (कि 
त्रिकाल में बस्तु का स्भाव-घात्मा का धर्म ऐसा ही है) उपने सर्यज्ञ- 
देव के दास कथित बारह भग और चोदह पूर्व को भलीमेति भाग- 
पूपेक जाना है, क्योंकि सबेज्ञ के प्रबेभागम ज्ञान में जो जानना था 


से वही है! 
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मैं पूर्ण ज्ञान-शांतिरूप हूँ, पराधीन नहीं हूँ, इसप्रकार जो मानता 
है तो वह स्ताधीन सुख को प्राप्त करंता है, किल्तु जो यह मानता है 
कि मै दु खरूप पराधीन हूँ, बन्धनवद्ध हूँ, वह पराधीनता प्रौर दुख 
प्राप्त करता है । 


कोई कहता है कि जो भाग्य में लिखा होता है सो उसी के 
अनुपार धर्म होता है, कर्म राग-द्वेष कराते है, पहले दु खद रसवाला 
कम बंधा होगा उप्रका भभी बहुत जोर है, इसलिये मुम्तमें प्त्य को 
सममने की शक्ति नहीं प्राती, ओर पुरुषारथ उत्पन्न नहीं होता, तो वह 
जड़फमे की ग्रोट में जाग्रललखूप को हैंके हा चाहता है, 7ह 
धर्म के नामपर कंदाचित्‌ भगवान की बाते भल्ले ही करे, किन्तु उस्ते 
ज्ञानी की तथा उनके वचनों की पहिचान नहीं है, इसलिये उसे बीत 
रागमार्ग की शिक्षा नहीं रुचती । 


ज्ञानी के ज्ञान में स्रभाव से विरोधरूुप विचार नहीं हैं. भोर 
' विरेधरूप वचन नहीं है । ज्ञानी की वाणी में विपरीतदशक वचन 
या विकल्य नहीं झाता । स्तत्र समात्र में प्राश्रयता त्रिक्ाल में भी 
नहीं है, तथापि जो निमित्ताधीनता को मानता है, वह वीतराग के 
बचनों को तथा उनके ज्ञान को यथार्थ नहीं मानता, भौर सम्यकूज्ञानी 
के ज्ञान में क्या रम रहा है तथा क्या पभिप्राय है, इसकी उसे खबर 
नहीं है, भौर उसे यह भी मालूम नहीं है कि ज्ञान के विकल्प भपनी 
और उठे तो वे कैसे होते हैं | चतुर्थ गुणस्थान में ज्ञानी की दृष्टि में 
वीतरागता है, हृष-शोक पुरुषार्थ की भ्रशक्ति से होते हैं, तथापि मैं 
वह या उपरूप नहीं हूँ, मैं तो विक्नार का नाशक ज्ञाताखरूप हूँ, 
इमप्रफ़ार वह अपने ल्वाधीन स्वभाव को पर से मिन्‍न रखता है । जह- 
कम की झाड़ में अपने स्वभाव को न छुपाकेर जो ऐसा जानलिया 
कि मैं निरावलम्ब पूरे ज्ञानरूप हूँ, तो उस ज्ञातृत्व में (स्वभाव में) 
स्पिर द्ोकर जानलिया है । 


है 
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बीतराग की वाणी में ऐसा कहा गया है कि हम खतत्र हैं, तुम 
भी खतत्र हो, आत्मा का स्वभाव पर से त्रिकाल भिन्‍न है, उमगें कर्म 
की नारित है, विकारी अवस्था स्रभाव में नहीं है-इसप्रकार ख्ाश्रित- 
स्वभाव को जानने पर वीतराग की शिक्षा में निर्दोष ज्ञानशक्तिभाव 
आगया है, वाणी में भी उसीप्रकरार खतत्रता आंगई है और सत्य को 
सप्मनेवाले ज्ञानी की वाणी के पीछे भी यही भाव इसीग्रकार रम 
रहा है। खावलस्बी लक्ष्य से खभाव भी अपने में एकरूप अप्तग है 
शेशा मानता है। 


वीतराग ते तो खतत्रता ही बताई है, झिन्‍्तु परावल्म्बी मान्यता 
वाला उप्तका विपरीत अर्थ करता है-सय उलठा सममता है कि मैं 
अमी खतत्र नहीं हूँ, धमी देह, मन, वाणी ओर आत्मा सत्र एकमेक 
है, मन भोर वाणी की क्रिया में कर प्कता हैँ, मुझे उसकी पहययता 
चाहिये, अमी कम की बहुत प्रत्ता है, मुझमें शक्ति नहीं है, में 
स्तत्र नहीं हूँ, ओर यह मानता है कि इध्तकाल में खतत्र होने का 
पुरुषा4 नहीं होप्तकता, वह बरीतराग को भी नहीं मानता है, क्योंवि, 
उसे उनकी वाणी की खबर नहीं है. इसलिये उसे बीतराग भगवान के 
तामपर बात करने का अधिकार नहीं है | निमिताधीन दृष्टिवाल्े को 
बाणी, विझत्प ओर ज्ञान का विपरीत अरथ ही मातम होता है। खभा- 
बाश्रित ज्ञानी की वाणी, विकल्प ओर ज्ञान स्वाधीन सल्वस्तु को ही 
बतलाते है । । 

मेरा आता पर को नहीं जानता तथा जानने में पर का _ अवल- 
मनन नहीं है | पर के अबलम्बन के बिना अतगरूप से प्रतरग में 
अनन्तगुणों से पूरी हूँ, गुणों के लिये फ्रिप्ती की आवश्यक्ता नहीं है, 
जो वर्तमान विक्रारी अवस्था होती है सो भी मेरा स्वरूप नहीं है, मे 
दोणिक विकरारपर्येत नहीं, फ़िन्तु उत्तका नाशक अविकारो-भ्रविनाशी हैं, 
निमित्ताचीन लक्ष्य से जो पुए्य-पाप की भावना उठती है, सो वह भी 
स्वभाव से विरेधमाव है, वह खथाव में सहायक नहीं है । जिप भावष॑ 
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पे त्रिकार का नाश द्ोता है वह प्रविकारी श्रद्धा, ज्ञान भोर स्पिरता 
मेरे लिये सहायक है, भोर निश्चय से तो मेरा प्रखण्ड पूणे गुगरूप 
खभाव ही मेरा सहायक है, इ्तप्रकार भिप्तने जाना है उसने बीतरागी 
भावान के प्रतरगरह॒स्य को ज्ञानलिया है। 


यहूँ। जो कुछ कहा जारहा है वही वीतगागकंथित तिदरोंष शाप्तन है, 
झोर उसे मानना-जानना प्तो व्यवद्वार है। 


ज्ञानी पराश्रयभाव को शत्रु मानता है | क्‍या कोई शत्रु को भी 
रखता चहिगा? झ्रात्मा के स्थिर वीतरागलभाव के शत्रु पुए्यथाप के 
भावों को करने योग्य भ्थव्रा रखने योग्य कैसे माना जासक्तता है 
समाव में पुण्य-याप का कर्रल या स्वामित्र नहीं है, खमाव तो पुण्ण- 
थाप का नाशक है, इसप्रकार जितने खमाव को भादरणीय माना है 
वह वीतराग की भाज्ञा के रहस्प को जानता है । 


जो यह मानता है कि परपदा्थ से कुछ द्वानि-लाम होता है, वह 
परपदार्ग का कर्ता द्वोता है | जो यह पराश्रितमात मानता है कि में 
फावल्मम्बन से विचार कर छत्नता हूँ, वह रागनद्रेष ध्रज्ञान से रहित॑ 
छतत्र सभात्र को नहीं मानता । भाचार्यदेव कहते हैं क्रि-त्रीतराग का 
पागे एक ही है | सर्वोत्य्ट पर के नामार लोग पन्‍्य मार्ग को बीत 
राग का-धर्म का मार्ग मानते हैं भर कोई बीतराग के मूलमार्ग को 
स्न्‍्य मार्गरप मानते है, वे सब्र मिध्यादृष्टि है । 


जिपने चतुर्थ गुणश्ान में यथार्थ प्रतीतिपूततेितः निरावलम्यी पृ 
समात्र को जाना हैं, उप्तने सर्वभ्रागम के रहस्प को जानलिपा है। 
ग्रधपि वह भ्रभी स्वयं पृ बीतराग नहीं हुमा है करिल्तु खमाव से विप- 
रीत प्रमिप्राय का त्याग करके सम्यकुररशवप्तहित जो यवार्थज्ञान क्रिया 
खत्तमें बहुत कुड् श्रागवा | पा का कर्तूल या खामित्र ने झ्ाने देना 
और पराश्रपरहित निमरूप से हूँ-इसका ज्ञान करना प्रो इंसों सच्चा 
पुरुषार्थ है। 
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'' झनन्तकाल में खमाव की प्रतीति के बिना धर्म के नाम पर जीब 
दूसरा सबकुद्ध कर चुका है, भननन्‍्तवार शाल्लों का खूब भ्रम्याप्त किया 
है फिन्तु अतरग से पराश्रय की मान्यता नहीं छूटी है, शाल्मों से घर 
होना माना है किल्तु खभाव को नहीं माना | उप झतादिफाल्लीन भूल 
को आव्मगुण के द्वारा दूर करके स्वाधीन स्वभाव को प्मके तो जिप्ते 
श्रनन्तकाल में नहीं जानपाया उसे इस्लीकाल में खय जानने का यह 
पुभवप्तर प्राप्त हुमा है। 

आचार्यदेव कहते हैं क्रि-जेता प्रमयपार में कहां गया है उमीके 
अनुप्तार यदि जीव्र गुरुज्ञान से भलीमेंति समके तो वह इस काल 
में भी साज्ञात्‌ सानुमत्र के द्वारा भवरहित की श्रद्धा में मोज्ञ क्रो देखता 
है, उस्ते साज्ञात्‌ निर्ेय होजाता है क्रि-सर्वज्ञ वीतराग भगवान ने भी 
इसीप्रकार स्वाधीन मागे का खरूप कहा है। जितने ज्ञानी होगये हैं 
उन सत्रने स्वरूप को इसीप्रकार जाना झोर कहां था, जो ज्ञानी वर्त- 
मान में है वे भी इसीग्रफार जानते हैं, ओर ऐसा ही कहते हैं, तथा 
भत्रिष्प के ज्ञानी भी ऐसा ही कहेगे। पहले ऐसा दहृढ निशय होने के 
बाद पुण्यन्पाप के विकल्पों से रहित, पराश्रपरद्धित स्व॒भात्र में एर्काग्न 
होने का पुरुषार्य प्रगट होता है, और पूर् ह्िरता होमेपर पूर्ण बीतरा- 
गता प्राठ होती है । 

जो-जा ज्ञानी है वे सब्र यहँ। कथित प॑चमावसरय सतत्र वच्छु 
को लक्ष्य में लेने का ही विचार पहले कहते है, ज्ञान भी उप्तीफा 
करते है, भर द्वव्यश्र॒तरूप निमित्त में निर्दोष जिनवराणी भी यही कहती 
है। निधने यह जाननिपा उपने त्रिकाल के सर्तर ज्ञानियों के झतरग 
रह॒त्य को जान लिया, और मैं भी ऐमा ही हूँ, शसप्रफार भावश्नुत ज्ञान 
में शातसमाधिझप जिनशासन कर ज्ञो सार है सो बढ़ी आगया। 
यह जाननेयाले ज्ञानी के विचार मे निर्मेतरूप वाणों ओर विकन्प भी 
उ्ती के अनुपार होते है, ओर अतराल्वभात्र में भो बड़ी है। तीवेह़- 
देव की वाणी में (निमित्त में) भर उसे जाननेत्राले ज्ञान के विचार में' 
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तथा सम्पूर्ण भात्मखभाव में ( ठपादान में ) यपाथे प्रतीति के द्वारा 
जिसने विरोधभाव नहीं देखा उपने परत भ्रागम का रहत्य स्रृतः देखा 
और जाना है। 


(१) तीथैकरदेव की उपदेशवाणी में-शिक्षा में, 
(२) ततमम्बन्धी जानने के विचार में, और- 


(३) भपने झखडलभाव में; इस्प्रफार जिसने तीन तरद से यवायेता 
को जाना है उपने सवे सतशाशत्र, बारह भ्रग और चौदद्व पूर्व को 
जाना है। 

यहूँ। भ्राचायेदेव कहते हैं क्रि-हमने इस फन्‍्द्रहवीं गायातक साररूप 
से बारह धग शोर चौदह पूर्व का रहत्य कहा है, उसे यथाथेरूप 
से, प्तस्मागम से जिपने जाना है, उसने निश्चय से झपने भात्माकों 
निश्न्देह जानलिया है। 

यहँ। ऐसा कुछ नहीं है कि-शरीर भ्रशक्त है या हड्डियाँ कमजोर है, 
चतेमानकाल शिथिल है या कर्म का वल श्रधिक है, अथवा में पर से 
दव गया हूँ, इसलिये पुरुषाथ नहीं होत्कता, किल्तु खमाव के पुरुषार्थ 
से अबगुर्णों को जोतना (नष्ट करना) झोर गुणों को प्रगट कर प्रकना 
चाहे जिससमय होसकता है, यहाँ यही तात्पय है। कहीं ऐसा नहीं 
कह्दा है कि यदि शरीरनसहनन भच्छा हो तो ही घमे होता है| इसप्रकार 
पचभावप्तहित स्वभाव को जो जीव जानता है, भनुभव करता है, 
स्वाधीनस्वभात्र का भनुप्तण करके निज की ओर एकाग्र होता है उसे 
सर्व शाह्नज्ञान की झनुमूति है और वही प्राक्मा की भनुभूति है। 


यहँ। भनादिकालीन पराश्रय की श्रद्धा का-पुण्यपाप का सम्पूर्ण 
ज्यवहार उडा दिया है। प्रत्रस्था में बनन्‍्ध है, ऐसा जानना प्ो इसका 
नाम व्यवह्वार है, भौर पांच भावों से एकरूप भपने निर्मलस्वरूप को 
जानना सो निश्चय है। स्वरूप की श्रद्धा के द्वारा भशत* स्थिरता से 
राग को दूर फरना सी व्यवद्वार है, मैं निय निजरूप से हूँ भोर पररूप 
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पे नहीं हूँ,.पर का कर्ता नहीं हूँ, मेरे गुण पराश्रेय से या शुभवित्वल्प 
ते प्राट नहीं होसकते | श्रेतरग में गुण की श्रद्धा के बल से गुण 
से गुण प्रगट होते है, ऐसा ' जानना प्ो सम्पकज्ञान है, भोर यही 
पनेकान्त धर्म है। पराधीनता को स्थापित करे या झुभाशुभराग को 
सहायक माने-मनाये झौर दृप्तप्रकार भवगुण को पुष्ठ करें, सो ऐशी 
वीतराग की भाज्ञा नहीं है। जो पर में कतेत्र माने, पुण्य की क्रिया को 
मोक्षमाग कहे, और जीतने योग्य (नष्ट करने योग्य ) थ्युमाशुभभाव को 
कर्तव्य मानकर उनका आदर करे, तो समकना चाहिये कि उप्ते जिन- 
शासन की प्रतीति नहीं है भोर स्वभाव की खबर नहीं है। 


जित का पयथे है गुणों के द्वारा भत्रगुणों को जीतनेवाला। मैं 
निमित्ताधीन होनेवाली भत्रत्था जितना नहीं हूँ, किन्तु विकार का 
नाशक भविकारी हूँ। क्ञणिक्त विक्रार मेरे भविक्रारी अखढल्वभात्र को 
हानि पहुँचनेवाले नहीं है, किन्तु मैं उनका नाश करनेवाला हूँ। जो 
पर से विभित होजाता था भर्यात्‌ जो झयनें को पराश्नित मानता था 
उस भ्रम का स्रभाव की प्रतीति में रहकर नाश करदिया सों उसका 
माम सत्यधर्म-मोक्षमार्ग है। में पर से नित्य निराबलख क्लानसख्य 
से स्थिर रहनेत्राला हूँ, ऐपी प्रतीति की सो वह प्रम्यकृश्रुतज्ञान स्वय ही 
भरात्मा है। अपने में नित्य अभेदरूप से भपने ज्ञान को जाना सो वह 
श्रुतज्ञान भी घात्मा है इसलिये श्रुतज्ञान की जो भनुभूति है सो सम्यकऋ- 
ज्ञान की एक्राग्नता में निरतर भात्मा की भझनुभूति है। 


मैं फू से मिन्‍न हूँ-इसप्रकार वीतरागी स्पतत्रष्ठमात्र को जानमे 
पर प्न्‍्य से जानना मिठ गया। में शरीरादि पररूप कभी नहीं था, 
जड़फने से दबा हुआ नहीं था, एक्राज्जार नित्य ज्ञानलरूप ही था, 
परनिमत्त के भेद से रहित पराश्रयरह्ित झरने ज्ञान को अपने में अ्भेद करके 
स्वभाव को ओर एकाग्रता की सो नित्र को ही जानने-देखनेत्राला हुआ, 
अपना ही कर्ता हु, इसलिये -वह भवगुण का ठस्यादक नहीं रहा; 
यद्दी जिनशासन का रहस्य है, यही आाव्मधम है, भोर यही भात्मा का 
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अनुभव है | इसमें जो जीतना था मो जीत लिया गया। इमप्रजार जिधने 
दृष्टि में श्रान्ति और रागदद्वेष का नाश किया है यह शपने समान द्ौ 
पक्काग्रता के बल से घल्पकाल में साज्ञात्‌ पत्मात्मा होजायेगा। 

जैसे किमी पत्ती के पैर म॑ डोरा बंधक उसे हाथ में पकड़ रखे 
तो वह पक्षी इधर-उधर उडयार भी म्रदा से बाहर नहीं जासक्ता, 
इसीप्रकार जिपने सम्प्राज्ञानसूपी निमल पर्याय का डोसा पवित्र खमाव 
की श्रद्धा की पकड़ में प्रहण कर रखा है, जिमने पराश्रय का थ्याग 
किया है उसे काल शोर कर्म चाहे जैसे हों तो भी बाघत नहीं हो- 
भफते। मेरा स्वतन्न स्वभाव राग-द्वेष-मोह से रहित सीधा है, मेंने सम्य- 
ज्ानसूपी साय की परिणति की डोरी हाथ में पकड़ रखी है, इसलिये 
अब चाहे जो शुभाशुभ चृत्ति ग्राये तो वह मुफपर अपना प्रभाव नहीं 
जमा सकेगी, उम्तका मेरे स्वभाव से विरोध भाव है, बह मेरे लिये 
किचिसमात्र मी गुणकारक नहीं है, इसग्रकार उसने भलीमाति जान 
लिया है | 

वत्तु का खमात और धर्म का प्रारभ ब्रिफाल में इसीग्रफार होता 
है । वहँँ। मात्र प्तामान्य ( परनिमित्त के भेदों से रहित, त्रधरद्वित, निर्मल 
निरुपाधिर, झखणड ) ज्ञान की प्रगठता से और विशेष ब्ेबाआर राग- 
मिश्रित प्रवतर्धा की अग्रगठता से (पर्यायभेद की गीणता से ) नव 
स्वाधरित ज्ञानभाव मात्र का अचुभत्र जिया जाता है तब ज्ञान प्रगद 
अनुभव में भाता है, भर्यात्‌ ऐसा स्मभाव ज्ञात होता है फ्िल्‍्में शष्ट, 
एकाऊी निर्मल, ज्ञानम्ति हैँ । परक्षेयछूप से पुए्प्गाप के सथोग 
ज्ञात होते है, उसमें आगक्त होनेत्राल्ल-निमिताधीनता को माननेताला 
जाव रागमिश्रित विचारों के खण्डरूप में होकर शपने सतत ज्ञानख- 
भाव को देंककर काम कोध मोहादिफ विकल्परूप से राग में वात 
होता है भौर ज्ञानी जीव परक्षेयमिश्रित मेद का कर्ता न द्वोका-मैं 
विकारी भावों का नाशक हैँ, इसप्रकार मेद को दैककर पुण्यन्‍धाप के 
भार्रों को जानता तो है, किन्तु वह मेरा खरूप नहीं है, इतप्रकार प्तत 
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ज्ञानस्वभाव में स्थिर रहकर परविषयाधीन होनेरूप झ्ा्तेक्ति को मिठा- 
कर, भेद का श्रद्धा में निषेध करके, ऐसा अनुभव करता है कि मैं 
नित्य एकाकार ज्ञायकरूप हू | 


ऐसा वीतराग के ज्ञान का और उनकी निर्दोष वाणी का रहत्य 
है, उसे मम्यकज्ञानी भल्लीसीति जानता है। अकेला, मुझसे मुममें हा 
ज्ञतासारूप हूँ, रागादिख्प नहीं हैं, पर में भटक बानेवाला नहीं हूँ, 
एकमात्र ज्ञान में ज्ञान की प्रवस्था को जाननेवाला एकरूप शाति 
खरूप मैं हैं, इसग्रकार भ्रपना प्रगट स्वरूप अपने पुरुषाथे के द्वारा 
अनुभव में भाता है ) 


'. यहीं द्रध्यदष्टे से शुद्धता प्राठ बताई है | जबतक ज्ञानी के 
चारित्र की भ्पेज्ञा से अस्थिरता है तबतक राग होता है. किन्तु यदि 
उत्ते इष्खिबल से अलग कर देते है ( उसपर लक्ष्य नहीं देते ) श्रोर 
मात्र सामान्य ज्ञानख्भाव को रखते है कि में पररूप-रागादि नहीं हूँ, मैं 
पर से मित्न हूँ, इसलिये पर के साथ मेरा कोई प्रम्ब्नन्ध नह है, नित्य 
भकेला चेतन्यतभावरूप हूँ, ऐसा मानना ही वर्म है | 


पग्रात्म का स्वरूप ऐसा ही एऋरूप निश्चल हू, तथापि जिसे ऐसे 
अपने स्परूप की खबर नहीं है. तथा जो पब्रात्मस्वरूप को इमप्रकार 
नहीं जानता कि मे पर से भिन्न हैं. स्ाधीन हैं, अविकारी हें, असग 
हैं, तथा में पर का ऊर्ता हैं, शुभाशुभ रागरूप हूँ, में पा का कुछ 
कर पता हैं, पूजा-पक्ति इत्यादि शुभद्वा्य मेरे ही है, हइसप्रकार जो 
पर में यह मानकर हि यह में हैं. और सह मेंस है!- फाधीवतारूप 
परज्यों मे थरामक्त हाकर रुका ह्या है वह ज्ञान से मिन्‍न मात्र तेज 
पायी को हैं ज्ञानरूप मान लेता है, और इपलिये बह जद्वी-न्ी 
यह मान चेठहा है कि परस्फाथ की क्रिण का मेने विदा है. ओर 
देहादि की क्रिया मेरे अवीन है । ऐसा माननेवाला एक्प्रकार से 
यह मानता है कि सभी प्राधीन ओर निर्माल्य दे । 
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चैतन्य निर्मल ज्ञानरूपी दर्पण भपनी खच्छता को जानने वाला है, 
उसमें जो पराश्रयरूप रागनद्रेष की क्षणिक धवत्था दिखाई देती है उमकी 
लारित है, ऐसा न मानकर चज्ञानी के ऐसे मिध्याभाव होते दै कि मैं 
पर का बुद्ध करढूँ, पर से मेरा कुछ कार्य होजाये, पर की प्रवृत्ति 
मेरे भ्रधीन है इत्यादि, इसलिये वह पर में ही प्राप्तक्त है, भर्थात्‌ वह 
मानता है क्ि-परसयोगाघीनता से झलग होना मुझे! कैसे पुप्ता समता 
है ! में निर्माल्य पराश्रय बिना क्योंकर टिक सकूँगा £ 


में किप्ती पर का कुछ कर दूँ, भोर कोई मेरी प्रह्ममता कर दे, 
ऐसा माननेब्राला झपने को भ्रौर पर को पराधीन-निर्माल्य मानता है। 
भगवान का स्मरण करके भपने गुणों को बनाये रहे, बाह्य शुभााग 
की प्रवृत्ति करूँ तो गुण प्रगठ हों, पुक्ममेँ निरावलस्थरूप ख़ततन्र गुण 
कौर पुरुषाथ की शक्ति नहीं है, इसप्रकार जो मानता है वह गुण की 
नहीं किन्तु राग की भक्ति करता है। कहा भी है किः-- 


४ दीन भयो प्रभुपद जंपे, मुक्ति कहां से होय | ” 


नित्य जाननेवाला ज्ञान निरुपाधिक है, भर वही मैं हूँ, शमप्रकार 
जानकर सामान्य एकरूप ज्ञानलमाव में स्थिर होना तो ग्ही अंग 
धर्म है, उप्तमें पर का कोई कपल नहीं है, पराश्रय नहीं है । ऐशी 
श्रद्धा से पहले मूलघर्म की इढ़ता होती है, उत्त समाव की छढ़ता 
के बल से चारित्र खिल उठता है. भौर पूरी स्थिरता होनेपर मु 
दशा प्रगठ होती है । 


जैसे भाहार का लोहुपी शाक में लीन होफश शाक को खाते हुए 
नमक के स्वाद को ढक देता है,-खारेपन का एपक्ल लय में नहीं 
खेता, इसीप्रकार चन्नानी निमित्ताधीन दृष्टि के द्वारा भनेकप्रकार के 
परविधयों में राग के द्वारा एकाग्र होता है, वह झलग झरागी जीन 
खमाव को भूल जाता है, उसे मैं खतत्र निरावलम्बी हैं, शहर 
पर से प्रथक्त्र की प्रतीति नहीं बैठती, क्योंकि उसने भपने को भपते 
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रूप में घोर पर से भिन्नरूप में कमी भी- अगठतया न-तो जोना है, 
न झनुभव किया है भौर न माना है । 


जिस्त जीव को पर में रुचि है वह पर का भाश्रय मानकर, उप्तके 
विचार में रुक जाता है, किन्तु वह पर का लक्ष्य बदलकर अपने ऊपर 
दृष्टि डाले भोर निश्चल स््रमाव की श्रद्धा करके अपने ही में लग जाये, 
ते उसे कोई नहीं रोक प्कता, किल्तु पर में क्तृत्त मान रखा है 
इसलिये पराश्रय की श्रद्धा नहीं छूट पकती,' ज्ञानस्वभाव का निराकुले 
आनन्द नहीं आता, झोर जिनग्ाज्ञा पक में नहीं श्राती | ऐसा 
जीव परपदार्थ में अटककर अपने को दबा हुआ मानकर कज्ञेयमिश्रित 
घाकुलता के स्वाद का अनुभव करता है । 


में परपदार्थ का कुछ करूँ ओर मैं पर को भोगूँ-ऐसी मान्यता 
बिल्कुल मिथ्या है । ज्ञानी जोब किसी मो परवस्तु का स्वाद नहीं 
लेते । प्रज्ञानी श्रविवेक के दारा उत्त परवस्तु को अपनी मानक जड़ 
के रस में भाकुल होकर, उसमें राग करके, यह मानता है कि उप्तमें 
से रम गाता है, किन्तु वास्तत्र में तो वह अपने राग को ही 
भोगता है । 


ज्ञान के करने में कोई भी सयोग बाघक नहीं होते, ज्ञानस्वभाव 
निरुपाधिक, निरावलम्बी है। कोईं लाखों गालियाँ दे या स्तुति करे तो 
ठप्तमें अटकना ज्ञान का स्वभाव नहीं है, ज्ञान तो मात्र उसे जानता 
है। जो पर को जानने में भच्छा-बुरा मानकर उसमें रुक जाता है 
चह पर में आप्तक्त होकर, भपने ज्ञायकखभाव को भूला हुभा है | ज्ञान 
पर में रुका होने से पर पे मिन्न स्वाश्रित ज्ञानानन्‍्द का अनुभव नहीं 
लेसकता | जे! परवस्तु ज्ञात होती है वही में हूँ, और उप्तीसे जानता 
हूँ, इमप्रकार पखस्तु में जो भामक्त है उसे भाश्मप्रतीति नहीं है | 


जैसे कोई शाक का लोलुपी व्यक्ति, शाक के रत में एकतान होकर 
- यह मान जुैठे कि इसमें नमक का स्वाद है दी नहीं, और इसप्रकार 


श््ंप ] समयसार प्रवचन बृसरा भाग 


शाक में गुद्विता के द्वारा उप्तमें मिनरूप से रहनेवाले नमक के छाद 
को नहीं जानता-शाक के सम्बन्ध से भिन्‍न जो नमक का प्रृपक्त है 
उसे मिन्‍न लक्षण॒रूप नहीं मानता, किन्तु वह शाक के द्वाग तमक का 
ज्ञान होना मानता है, जत्रकिे नमक और शाक के स्वाद के प्रवक्तर 
को मतत जाननेवाला जोकि शाक् का लोलुपी नहीं है, बह नमक के 
खाद को पृृथक्क जानता है। वह यह जानता है कि खिचडी में नमक 
का खाद प्धिक है, जबकि उपर्मे गृद्धिवान पुरुष खिचड़ी को छठी 
खारी ममझता है, भोर कहता है झि-खिचड़ी खारी हे, इसप्रकार दोनों 
का रुख भिन्‍म-मिन्‍न ग्रकार का है। भोजन की गृद्धिता वाला नमक 
का सतत्‌ खारापन भूलकर भोजन पर ही भार देता है, और जो गद्नि- 
वान नहीं है वह नमक को पृथक जानकर, नमक तो सतत खारा ही 
है, इमप्रकार नमक के खाद को सतत पृथक जानता हैं। इस्ीप्रत्नार 
निमित्ताधीन दृष्टि वाला ब्षेग्यत्तु में पराश्रम होकर जो पर्रासतु ज्ञात 
होती है उसपर मार देता है कि में पर को जानता हूँ, पर से जानता 
हैं, इ्प्रकार वह परलक्षय में झठक जाता है ओर ज्ञानी सावलसती 
इृष्टिवाला होने से ज्ञानखभाव को ज्ञेव से सतत पृथररूय सिर रखकर 
मैं पराश्रितरूप से जाननेयाला नहीं हूँ, मेरे ज्ञान में पराधीनता नहीं है, 
परअस्तु नहीं है, मैं पररूप नहीं हूँ, में झपने को ही अपने में अपने 
ज्ञान से जानता हूँ, इसप्रजार अपने एक ही प्रकार के सतत ज्ञानसभाव 
की इंढ़ता पर ही वजन देता है, बह ज्ञेगों में नहीं रुफता, भपने प्राट 
सतत ज्ञानस्माव से कभी अल्लग नहीं होता । 


जि ययार्थज्ञान होता है उसे पपनी भोर एकाग्रता हुए बिना नहीं 
रहती | में पुण्य पाप से रहित, कर्ममम्मन्च से रहित, अशरीरी, आन- 
स्भातर हैं, पररूप नहीं हूँ, पर का मे बुछ नहीं कर पकता हूँ, भी 
अपने स्वाधीन स्भाव में अनन्त पुरुषार्थ कर समता हूँ-ऐसी लाधीन 
समाव की जो श्रद्धा है तो प्रस्यक्रारन है, भोर वही जमिवशासन के 
अनुसार रागन्वेष भौर मोह को जीतनेवाला घम है। ' 
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झात्मा खभाव से त्रिकाल पर से मिन्‍न-स्वतत्र है, तथापि बरतमान 
प्रवस्था में कम का सयोगसम्पन्ध न माने तो वरतेमान अवस्था में स्वयं 
अपनी खतम्न योग्यता के द्वारा परलद्ण में रकम जो राग-द्रेप भाव 
करता है उसे दूर करते का पुरुषार्थ नहीं कर सकेगा; अपने विपरीत 
पुरुषार्थ से कर्मप्योग का निर्मित्त पाकर जीव शुभाशुभरागरूप बिकारी 
झरवस्था को करता है, चंद अपनी ही वतेमान भूल है। स्वभाव से वह 
भूलवाला नहीं है, जड़करम राग-ढेष या मोहभाव नहीं कराते, किन्तु 
जब स्त्रय॑ राग-द्वेष करता है तब जडकमे की उप्तके ख़तत्र कारण से 
उपस्थिति होती हैं। पर की भोर के लक्ष्य के बिना रागन्द्रेष नहीं होता, 
ओर पर राग-हैेष नहीं कराता। जत्र स्वय पर में युक्त होकर, स्वलक्ष्य 
को भूलकर राग-द्रेष मोहभाव करता है तब झपने भाव का पारोप करके 
उसप्तम उपस्थित वस्तु को निमित्त कह जाता है। यदि स्वथ शुभभाव 
करे तो सयोगी वस्तु को शुमनिमित्त का भारोप लगाया जाप्तकता है, 
और भ्रशुभभाव करे तो अशुभ में उप्ते निमित्त कहा जाता है, ओर शुभा- 
शुभ दोनों भाव छोडऊर मात्र ज्ञाता ही रहे तो अमावरूप निमित्त (वेग) 
कहलाता है, इमप्रकार झपने भावानुमार निमित्त में आरोप होता है, 
किस्ती निमित के साथ श्रात्मा के भार्वों का सम्बन्ध नहीं है। निमित्त 
मात्र उपस्थित होता है, उसे जानना सो व्यवहार है। 

निमित्त परवस्तु है, वह खतत्र है शोर में भी खतत्र हूँ। बिकारी 
अवश्यारूप होमेचाली मेरी वरततमान येग्यता के कारण, राग-द्वेष करनेपर 
परवस्तु उत्तके जो अपने कारण से उपस्थित है, उत्त निमित्त कके-उप्तके 
लक्ष्य से मेरी अवस्था में विकार होता है | बद्धुरूष्ट भादि भाव व्यव- 
हारदष्टि से शुद्ध हैं, पामान्य एकरूप प्रात्मा उप्स्य नहीं है, 
ब्रात्मा उस अ्रवतथा तक के लिये नहों है जनत्र ऐपा जाने तत्र व्यवहार 
से जिनशासन जाना हुआ कहलाता है। वह व्यवहार चित्तशुद्धि का 
शुभभाव है, किन्तु वह धर्म नहीं है। 

प्रत्येक भात्मा अखंड खततन्र है, मेरी भशक्ति से प्रवस्था में राग-द्वेष, 
पुण्य पाप की चृत्ति उलन्न होती है, फरपदाथे में कुछ कर डालने की 
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वृत्ति उठती दे उत्तमें जड़कम के प्योग का नि्मित्त है, त्रिकारमाव 
अ्रवस्था्ट्ट मे है श्रोर वह में अपनी पशक्ति से करता हैं, कोई 
पर-निमित्त या कम मुझे राग द्वेष नहीं कराते, दया, दान, पूजा, भक्ति 
इत्यादि के शुभभाव पुण्यवध्र के कारण हैं, झिन्तु थर्म के कारण नहीं 
हैं, वे धर्म म॑ सहायक नहीं है। स्वभाव का पुरुषाथ मेरे खवख्य से द्वी 
होप्तकता है, जत्र इतना निर्येय करलेता हे तब कहाँ व्यपरहार के श्रीयन 
तक पढ़ेँचा कहलाता है। जब राग से छुटकर स्वभाव की प्रतीति वरके 
श्रद्धा में राग का निषेष कर्ता है तब श्रद्धामात्र धर्म होता है, और 
चार्खि के बल से राग का जितना प्रभात करे उतनी निगल दशा 
ग्रगट होती है। 

शासत्र से या मतममागम से जिनशासन को जाने सा व्यवहार हैं। 
अआगन तक पहुँचे ओर निरावलम्बी, सामान्य एकरूप, निर्विकार स्मात्र 
का एकाकार लक्ष्य करे तब नि+चय से सर जिनशास्तन का ज्ञाता होता 
है। कम के मम्बन्ध से युक्त होने से भशक्ति के कारण जो पुग्य-पाप 
की क्गिकृत्ति उठती है. उपरूप में नहीं हैँ, किन्तु में उम विकार 
का नाशक हूँ, निरावलम्ब्री, निर्विकार, ज्ञायक त्रिफाल अनन्तगुग प्ले 
पूर्ण हूँ, खभाव के धतिरिक्त दूसरे का कुछ नहीं कर पकता, मेरा समाव 
रामदेव को उत्पन्न करनेवाला नहीं है, में कभी भी पर का कर्ता-भोक्ता 
नहीं हैँ, जब ऐसी स्वाश्रित ख्ाधीनता यथा श्रद्धा में आती है तत्र 
कहा जाता है कि-उस्त जीव ने बीतराग के कथन को जाना है। 

(१) कर्म का सयोग है तथापि निश्चय से अवन्‍्ध-घ्प्गा हूँ। 

(२) शरीर के झाकार का सयोग है, तथापि तिश्चय से भसयोगी 
शरीराकार से रहित है । 

(३) हीनाविक प्रवस्थारूप परिणमन होता है, तथापि निश्चय पे 
अतिपतमय एकरूप हूँ। 

(४) अनन्तगुण मिन्‍्तन्मिन्‍्न शक्तिपतहित हैं, किन्तु स्वभाव मेदरूय 
नहीं है, मैं नित्य एकरूप चभेद हूँ। 
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(७) राग-दंष, हृषे-शोक के भाव निमित्ताधीन होते हैं, किन्तु मैं 
उमरूप नहीं होजाता | 


इप्तप्रकार जत्र अपने यथार्थ खरूप को मानता है तब व्यवहार के 
औगन मे-शुभराग में पहुँचा कहलाता है, ( ऐसी चितशुद्धि जीव से 
अनन्तबार की है किन्तु वह व्यवहार है) व्यपहार से-शुमराग से निश्चय 
थर्यात्‌ स्वभाव के गुण प्रगठ नहीं होते, किन्तु शुभ अथवा अशुभ कोई 
भाव से नहीं हूँ, व्यवहार के प्रमस्‍्त भेदों का भभेद स्भाव के बल से 
प्रथम श्रद्धा में निषेध करें तो पराश्रम के बिना खलक्ष्य से अतरग- 
गुण में एकाग्रता का जोर देनेयर स्थाभाविक्र गुण खिल उठते हैं। 


उपयुक्त पँच सा्वें| स खतत्र पूर्ण निमल स्वभावरूप से भ्रात्मा को 
यथार्थ प्रतीति में माने, तव निमेल श्रद्धारूप प्रारमिक्र धर्म भर्थात 
पम्पकदरीन होता है । जा! इसे जान लेता है वही वास्तव में जिनशा- 
पन को जानता है । 


देहादिक परव्रस्तु की क्रिया को ज्ञानी या भज्ञनी कोई भी नहीं 
कर प्रकता, इसलिये उसकी तो यहाँ ब्रात ही नहीं है । श्ात्मा के 
खताब में से शुभाशुभ वृत्ति उत्पन्न नहीं होती, किन्तु स्भाव को 
भूलकर परलइय से जब नवीन करता है तत्र होती है । चाहे जैसे 
उत्कृष्ट शुभभाव भी रघमाव के बिरोधों है, जो उप्ते झ्रादरणीय मानता 
है, प्रथवा पहायक मानता है, वह स्वभाव को नह्ढी मानता । ज्ञानी 
के पुरुषाथ की भ्रशक्ति के कारण पुण्य-पाप की लगनरूप अस्थिरता 
द्वोजाती है, तथापि उप्तमें स्वामित्व नहीं होता, भादरभाव नहीं होता। 
वह जानता है कि यह मेरा खमावभाव नहीं है । 


मेरा खमाव नित्य एकरूप सतत गुणरूप दे, उसमे क्षणिक श्रवस्पा 
के भेढ नहीं हैं, में शुभाशुभभाव का उत्पादक नहीं हूँ किन्तु नाशक 
हूँ, जिसने ऐसे भात्मस्वभाव को यथार्थथता जानलिया, उसने से जिन- 
शासन के रहस्य को जानलिया । पराश्रय की श्रद्धार्प भनादिकालीन 
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विक्ीन मान्यता और पंबे 'बिक्रार के नाश करके जिसंते ज्ञायकललभाव 
को ही प्राप्त किया है, उसने सब वीतराग के हृदथों को जानलिया है। 


भगवान की वाणी में शुद्ध ज्ञानमात्र है | वह राग के करतूत 
को स्थापित नहीं करती, और पराधीनता को भ्रादरणीय-करने योग 
नहीं बतलाती | जिसने घपने निर्मल स्वाधीत स्वभाव को जाना है, उसने 
चीतराग परमात्मा को जानलिंया है, उप्तने उनके उपदेश को जानलिया 
और यह भी जानलिया कि जीतने योग्य क्ष्या है | 


यह सत्र त्रा्तें भ्राचार्यदेव ने न्याय-प्रभाण से कही है, योंही 
अनाप-शनाप वुछ्ध नहीं वह दिया है, किन्तु साज्ञात भगवान चिदानन्द 
भात्मा के ख्क्‍्थानरूप शासन से स्वलक्ष्य में तीशकेर भगवान की सही 
९ हस्ताक्षर-प्रमाण) पूर्वक लिखा गया है-कद्ठा गया है, भौर 5समें श्र 
कुन्ददुल्दाचार्य की माक्ती है, यह वात त्रिक्राल में भी नहीं बदल सफती । 


जैसे शाक के गृद्धिबान पुरुष को शाक से भिन्न नम्तक का खाद 
नहीं मालूम होता, भौर वह शाक को ही खारा मानता है। जो नमक 
का खाद है प्रो शाक का खाद नहीं है, फिर भी वह शाक श्रौर 
नमक के स्वाद को भिन्‍न नहीं जानता, और यह कहता है कि 'शाक 
खारा । यदि शाकादि के भेद से रह्ित-सयोग से रहित फरमार्थ से 
नमक के घतत प्रगट खारेपन को देखा जाये तो जो ख़ारेपन का 
प्रमट स्वाद शाऊ से ज्ञात होता था वह खारापन सामान्य नमक को 
हो स्वाद था, वह शाक्र का खाद नहीं था। नमक को भकेला देखो 
या शाक के प्रयोग में देखो डिल्तु बह नित्य एकरूप सामान्य प्रगट 
खारेरूप में है, चह (नमक) शाक इत्यादि क्वित। परन्तु के खादरुप 
से नहीं है, उप्रप्रकार जो अलुब्ध है वंहू जान सकता है। इसप्रकार 
नमक के दृष्टान्त से पर्ेयों में छुब्ध हुआ जो अज्ञानी है सोवह अनेक" 
प्रकीर के ज्ञेयाकार से राग॑मिश्रित भाव से भेकेशा निरुपाविक सामान्य 
ज्ञानेस्वभाव को दँककर और जेयविशेष के अ्रविभ्भाव से ( प्रगट्पन में) 


बन फि 
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ज्ञान को खण्ड-खगइरूप मानकर निमित्ताचीन झाकु लता के स्वाद का 
अनुभत्र करता है। द्रब्यकाी, नोकमे शरीरीदि किसी परपत्तु की 
क्रिया तथा पुरंय-पाप की भावना वास्तव में ज्ञान में नहीं है, किन्तु 
वह सब परज्षेय है । भज्ञानी अपने ज्ञान में ज्ञात होनेवाले ज्ेगों से 
भपने ज्ञान में भ्रष्छे-बुरेपन का भेद करता है, भ्रोर परक्षेयों का 
अपने मे भारोप करके, घपने ज्ञायकस्रभाव को दँक़ता है | 

ज्ञेग में प्रकुछ आगया है | देव, गुरु, शास्र ओर साक्षात्‌ सिद्ध 
भगवान भी परक्षेय हैं । उन्हे अंपना माने और यह माने कि वे मेरे 
कुछ फर देगे तो इसप्रक्रार यह अपने को पराधीन सानना है | भग- 
वान भी परत्ञेप है, उनकी भक्ति, स्तुति, पूजा की, इसलिये मुझे लाभ 
हुनना है, इसप्रकार जो वास्तव में मानता है वह भगवान वी नहीं किन्तु भंपने 
राग की स्तुति करता है | पर का अवल्लम्बन झविज्यक है यों मानकर 
रागयुक्त ज्ञान करके, पर से गुण लाभ मानकर जो उप्र्मे भटक गया 
है तो वास्तव में अपने ज्ञानलभाव को न जानने वाली शभन्ञानी है, 
वह अपने ज्ञान को परनेयरूप करता हुप्रा भ्रनादिफाल से परवस्तु में 
लुब्धभाव से अटक रहा है। 

में फ से मिन्‍न हूँ, यह भूलकर जिप्ते अपने खतत्र तत्म की खब्रर 
नहीं है, स्रभाव में अपारशक्ति भरी हुई है उसपर जो भार नहीं देता 
और मांत्र पुण्य के लिये ही रांगद्वेषादियुक्त क्रिया को अपनी मानकर 
उपमें घम मानता है वह वास्तव में झेपनी ब्ाकुलता का-मूढ़तोी का 
ही स्ाद लेता है, उसे अपने ज्ञायकस्वमाव की खबर नहीं है, इसलिये 
त्राह्म शुभप्रवृत्ति में 'क्रि जो परमार्थतः विष है! प्राप्तक्त होके! मौत्रि 
राग को ही भक्ति करता है | वह अपने राग से भिन्न स्वाधीन प्रगट 
ज्ञानशाति-खरूप को नहीं जानता, इसलिये स्वाश्ित गुण का स्वाद 
नहीं ले प्रक्ता । 

अज्ञानी को बाह्य प्रवृत्ति क्षी महिमा है इसलिये वह पर में अनुकू 
लता को देखकर, उम्रमें एज्राग्र होकर उप्त पराश्रय से इ्षानुभच॒ करता 
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है और कहता कि प्रहो! मैंने बहुत-बहुत पुण्य किये है, इतनी किया 
की है इसलिये झतरग में गुण-लाभ हुभा होगा, इसप्रकार पाश्रय प्ले 
गुग का मूल्य अकता है, ओर अपन को निर्माल्य-पताधीन मानता है। 
पह सामान्य एक्राकार प्रगठ ज्ञानस्भाव का लक्ष्य नहीं करता जोकि 
सर्व पर से भिन्‍न है, भर पर से पृथक के वल के बिना पराश्रय मे 
अलग नहीं होप्रृता | “द्‌ ख्तत्र तत्र है इसलिये तेश कोई प्रहायक 
नहीं है” यह छुनते है उसे घबराहट होजाती हे फ्लि में परावलम्बन 
के ब्रिना भकेला केंसे रह सकूँगा ? उसे अपने खतत्र गुण का विश्वास 
नहीं है इसलिये भीतर से समाधान नहीं होता । बाहरी मानी हुईं 
प्रवृत्ति को देखे तो समाधान करे, कुछ करें; तो ठाक हो, भन्यषा 
पमादी मूढ़ के समान होजाऊँगा, इम्तग्रकार अपनी खतत्रता में भक्तित 
रहता है | मात्र ज्ञान क्या है, ओर कह स्थिर होना है, इसकी कोई 
खत्र नहीं होती, इसलिये किसी दुप्ती वत्तु को लक्ष्य में हूँ तो विचार 
कर सकूँगा ओर गुण कि क्रिया की गई मामी जायेगी | इसप्रफार झतादि- 
कालीन भ्रम से अपने को निर्माल्य मानकर ख़तत्र स्ाश्रयः की श्रद्धा 
का भनादर करके स्वभाव को ढँक देता है । पुण्य से अपने गुण को 
टिका रखे, और पणपिक शुभभाव करूँ: तो गुण प्रगठ हो-ऐसा मावता 
हे सो श्रम है । 


यह त्रिफाल सत्य है, यदि कठिन मालृम हो तो मी चाहे जब 
इसे माने बिना छुटकारा नहीं है, इसके शतिरिक्त धर्म का कोई दूधरा 
ठपाय नहीं है। यदि कोई इसके अतिरिक्त दूसरा मागे माने तो वह 
उप्तके घर का बनाया हुआ्ना स्वच्छद मार्ग है, बीतराग का मार्ग नहीं 
है । इसमें बहुत गहन विचार विधमान है। झशुभ से बचने के लिये 
शुभराग में युक्त हो तो शुभराग के निमित्त-देवनगुरुशाल्न इत्यादि अनेक 
है फिन्तु वे स्व परवस्तु है और पर॒स्तु का जो भवलम्बन है सो राग 
£। परचस्तु और उप्तका राग रखे, शुभराग का अप्लम्बन ग्रहण करूँ 
तो गुण प्रगठ हो, इस्तप्रकार शुभभाव से या निमित्त से गुण को मानने- 
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वाला स्वततन्न सतल्लभाव की हत्या करनेबाला है । भीतर जो गुग॒ भरे 
हुए है उनकी तथा में मखणड गुणत्वरूप हूँ, निरावलम्ब, निविकार 
ओर परवस्तु के सयोग से रहिंत हूँ, ऐसे स्वभाव के बल से गुण प्रगठ 
होते है और वे सब गुण बतंमान में स्वाश्रय के बल से ही स्थिर हैं, 
इसकी उसे खबर नहीं है। झात्मा अपने अनन्त म्वृतत्र गुणों से नित्य 
भरा हुआ है, यदि वर्तमान में प्रण गुण न हों नो बाहर से नवीन 
नहीं आते। बाह्य लक्ष्य से जो भाव होते है वे स्वभाव के भाव नहीं 
हैं, मन, वाणी भौर देह की क्रिया-जड की भवस्था जड़ के भाधार से 
होती है। मढजीव जड की अवस्था के परिवर्तित होने का श्रमिमान 
करता है। देह की किया के लक्ष्य से-किती भी पखस्तु के लक्ष्य से 
जो भाव प्रगटठ द्वोते हैं वे निश्चय से अवमेभाव हैं, रागभाव हैं, स्वभा- 
बमाब नहीं है, क्योंक्रि वे अविकारी सख्वभाव से विरोधीभाव हैं। 


पहले श्रद्धा में सतूल्लभात्र को स्वीकार झिये बिना, पूर्ण गुण के 
परिचय के बिना क्रिप्तका पुरुषार्थ करेगा ? और कह स्थिर होगा? जो 
यह मानता है झि परलक्ष्य से गुगा प्रगट द्वोते है, उसे सदा रागरूप 
झाकुलता का अनुभव होता है। पराश्रितता से रहित मेरा स्वतत्न प्रगठ 
ज्ञानधमातर नित्य अब्न्च है, उमक्ो प्रतीति के ब्रिना उसका स्वाद 
नहीं गाता। 


जो करने योग्य है ओर जो खाधीनता से हं|म्तकता है उप्ते अनत- 
काल में न तो कमी माना है ओर न किया ही है, प्रत्युत जो करने 
योग्य नहीं है और जो स्वाधीनतापूक हो ही नहीं सक्रता उप पर का 
कवृत्व मानता है, ओर अनादिकाल से स्रमाव से विरुद्ध राग-द्वेष-मोह 
भाव को करता प्ारहा है। 


ज्ञानमुण में राग नहीं है, और कोई परबरसु गग करने को नहीं 


कहती, पर को लेकर भूलना नहीं है, किन्तु देहादिक-पापदार्थ की अपनी 
ममलवबुद्धि से स्यथ ही गड़बइई करता है-अ्रमित होजाना है। त्रिकाल- 
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स्वभाव में कोई भन्तर नहीं है, एकरूप ही है, कित्तु केयों में प्राप्त 
होकर भ्र्थात्‌ पीच इन्द्रियों के विषयों में तथा पुण्य-पाप की व्ृत्ति में 
प्रच्छान्युगा मानकर उसमें ज्ञान रुफता है, फरयरु में रगनद्ेप प्रादर-अना- 
दर करता है इसलिये अपने स्वभाव का ही क्रिव करता दै। 

आत्मा निल्तर ज्ञाताखरूप है। ज्ञान का स्वभाव फ-विषय में अच्छे- 
बुरेस्पप से घटक जाना नहीं है । परफा्थ में झटके जाना कह ए+ एक 
भय की स्थिति के राग-द्वेण मोह का लक्ष्य है, वह विकाररूप होने से 
ज्ञानगुग नहीं है | गुण में भवगुण की त्रिकाल नास्ति है । ज्ञान 
ते। सामान्य झक्ेला निमनल है, उप्तकी पर्याय भी निम्न है, उप्तमें राग 
नहीं है । इमप्रकार ज्ञानी थ्रौर अज्ञानी दोनों के स्तामान्य और विशेष 
रूप से द्वोनेशला ज्ञान ज्ञानरूप से तो त्रिफाल निमल ही है, किन्पु 
ग्ज्ञानी उप गग से झटकनेवाले विकल्प का भेद करता है, यदि 
स्वाश्रथ खमाव के लक्ष्य से उम भेद को दूर करदे तो सगरद्वित 
सामान्य एकाकार ज्ञान ज्ञान है| है । जैसे भनन्‍्य द्रव्य के सयोग का 
निषेध करके, मात्र नमक का ही भनुभव किया जाये तो “स्वत निरतर 
एक छ्ारस के कारण नमऊ की उली मात्र क्षाररूप से ही खाह में 
श्राती है, इसीप्रकार परदव्य के मग्रोग का निपेव करके, केवल निरा- 
कुल शात॒ भ्ात्मा का ही भनुभव किया जाये तो सर्वत सर्व गतियों 
मैं, पे क्षेत्र भे, पं काल में ओर पथ भाव में अपने एक विज्ञानचन 
स्वरूप के कारण यह आत्मा स्व ही सतत्‌ ज्ञानरूप से खाढ में 
धश्ाता है । 

शाक-पूडी भजिया इत्यादि भोजन के भेढों को भपेज्ञा से नमक 
प्रधिक खारा है या कम खारा है-ऐसे भेद होते है, किन्तु जिश्की 
दृष्टि भोजन पर नहीं है वह ता नमक को सतत खारेरूप में प्रत्येक 
अवस्था में प्रगटतया जानता है, परसयोग का निषेध करके नमक 
नमक रूप से खारा ही है, शन्यरूप नहीं है, इसग्रकार ज्ञान में शषेय- 
मात्र से परद्ृव्य का सथोग है; किन्तु उस संयोग से ज्ञान भेदरूप 
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नहीं दाता । मुझमें परसयोग नहीं है, इसप्रकार परक्षेग्रों का निषेध करके- 
मेरा ज्ञान पराधीन नहीं है, पुण्य-याप के भाव भी पराश्रय से ही होते 
है, परमार्थ से स्वभाव में विकार है द्वी नहीं, में विकारी अवस्था जितना 
ही नहीं हूँ, शुभाशुभ विकार का नाशम् हूँ उदादक नहीं, देहादिक- 
रामादिक किप्ती भी परतयोग का सुक्कोों अमाव है, ओर निरता झनत- 
ग़ुण-खमाव ज्ञायकछरूप का ही भस्तित्व है, इत्रफार सन्प की श्रर्ति- 
तातिति जानकर जिकालत्थायी मात्र ज्ञानघ्वमात्र का अनुपत कंणा दी 
पम्यकूज्ञान है ! 

पहले श्रद्धा में ऐसी यथाथे प्रतीति करतेपर अयने भखणढ प्ामान्य- 
ज्ञान के लक्ष्य से विशेषज्ञान की पभाशिक निमिलता होनेपर निराकुण 
एफरूप खमाव का छ्थाद थ्राता है। जिपने पर से भिन्‍त ख्तत्न 
स्वभाव को लक्ष्य में लिया है उप्तके सर्वेज्ूकथित स्पाधीन सुखरूप घर्म 
होता है, फिए पुरुषार्थ की अशक्ति से, पराश्रम का हद्य करने से 
इनेवाले छ्णिक विकारभाव को वह पल्ञेयरूय से जानता है, वह 
जशिक मशक्ति का खामी-फर्ता नहीं होता | भवला के जितने खण्ड 
होते है, उन सभी व्यवहार के भेदों का निषेव करके में भेदरहित 
निध्य ह्ञानलभावी हूँ, इसप्रकार यथार्थ श्रद्धा को मानना सो यही एव 
प्रथम धर्म की शाति को प्रगठ करने का उपाय है, ओर निभेल घायक- 
खत के बल से स्थिततता को बढ़ाना सो यहो चारित्र है। ससूय को 
यथार्वतया समफ़रर स्चेज्ञ वीतरागझ्थित न्याय से सतममागम से उस्ची 
का-खरूप का हो अभ्यास कर्ता चाहिये । 

प्रश्/--क्या पहले गुणत्थान में (मिध्यालदशा में ) जीव निराव- 
लम्बी होतकता है * 

उत्तर--सत्‌ श्रवण करते हुए यह यथाय सत्य है, इमप्रफार॒मात्र 
निज की और के विचार से यथाथ पत्‌ की स्वीकृति होतो है, बारम्बार 
उमके आदर झरोर रुचिरूप में हैं। ही होता है, उसमें अशतः मन का 
अवलम्बन छूट गया है भौर वह यथवार्थता का स्वथ निर्णयव करता है । 
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निमित और झबस्था को भूलकर खलक्य की श्रद्धा मे ययार्गता का 
अश प्रगट होता है, वह अशत रागागहित निरावलम्बी होने से प्रम्यक्द- 
शेन को प्राप्त करने के लिये सन्मुख हुआ कहछाता है | पत्र में 
पग्रगट रुचि काम करती है, उस रुचि के बल से ही ग्रागे बढ़ता 
है । प्रारभ में यथाथें प्त्‌ की स्वीकृति के रूप में सच्चे कारण में नैगप- 
नय से निरावलम्बी यथाथेता का अश न हो तो, सम्पकुदशनरूप प्रगट 
कार्य में प्रगट झश से मरावल्म्बिता कहँ। से झायेगी ! पम्वक्ृदृष्टि की 
श्रद्धा में पूर्ण निरावलस्त्री प्िद्ध परमात्मस्वभाव ही है, श्रोर ठप्तके बल 
में ही पूरगोदशा प्रगट होपकती है । 


पर॒श्रग्रहित ख्वाघीन भागमसखरूप की अनुभूति ही समृ्त जिनशामत 
की घलुभूति है। 


भात्मा में अवस्थारूप से कम का तथा शरीरादि का प्रम्ब्स्ध है, 
गेप्ता जानना-ऋहदना सो व्यवहार है। जहाँतक परपढार्थ पर लक्ष्य है 
चहँ।तक पराधीनतारूप व्यवह्यर है, वह कहीं भात्मा के लिये गुण का 
कारण नहीं है। 


सम्यसार की प्रत्येक गाथा में पर्वज्ञ भगवान ने जिम्रप्रकार निश्चय 
व्यवहार कहा है उसीप्रकार कहाजाता है। व्यत्रद्वार का भरे है परलह्य 
से भेद का भारोप) उत्त भेदरूप व्यवहार को सहायक माने, गुणका 
माने झौर उसपर लक्ष्य रखकर उससे धर्म माने तथा पराश्रयरूप व्यवहार 
को ही जो निश्चय माने ठसे वह मान्यता वन्‍्ध का कारण होती है। 


मैं शुद्ध हूँ, भत्ता हूँ, ऐसी श्रद्धा के बल से निर्मेलता प्रगठ होती 
है। पहले यथा प्रतीति में पराश्रयरूप सर्वे भेद का (व्यवहार का) 
निषेध है, फिर प्रथकत् में स्थिरता पर भार देना सो शुभाशुभ बन्धन- 
भावरूप व्यवहार के नाश करने का ठपाय है। निमित्तरूप देव, ग्रुर, 
शात्र ह्पादि सर्ववस्तुयें जानने योग्य हैं, झशुद्ध अवस्था में जो कम को 
सयोग है उम्रका ज्ञान कराने के लिये व्यवहार है। भकेली वस्तु में विकार 
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नहीं होता । निश्चय का भ्थे है पर से निराला, नित्य पूर्ण अविकारी 
खभाव,-वह पराश्रित खण्डरूप व्यवहार का नाश करनेवाला है। बाह्य 
की प्रवृत्ति-त्नतादि के शुभराग की प्रवृति मी भान्तरिक ग्रुणें! के लिये 
सहायक नहीं है, जितनी पराश्रयता है उतना ही राग में रुकना होता 
है। जबतक पूर्ण बीतरागता नहीं होजाती तबतऊ अवस्था में पराश्रयरूप 
जो राग रहता है उसे मात्र जानना ही व्यवहारनय का प्रयोजन है । 


पराश्रित बाह्योन्मुखरूप राग को गरुणगकर माने तो वह व्यवहार 
नयाभास (मिथ्यात्व) है। देहादिक पर की क्रिया तथा पुण्य-याप के शुभा- 
शुभगग के भाव विकार मेरा स्वरूप नहीं है, क्योंकि उस विकार का मेरे 
स्वभाव में अभाव है। मेश स्वभाव अवस्थामात्र के लिये नहीं है, 
किल्‍्तु त्रिकाल स्यतत्रतया एकरूप है। पराश्रथ की श्रद्धा छोडकर परमाथ, 
अक्रिय निराचलम्बी स्वभाव की श्रद्धा करना ही ख़ततन्र गुण की श्रद्धा 
है और यही जिनशाप्तन की निश्चय से श्रद्धा है। 


चौदहवीं औ्ौर पन्‍द्रहर्वीं गाथा मे जो व्यवहार से कह्दा है वप्षप्रकार 
परनिमित के भेदरूप अवस्थाइष्टि से झात्मा को यवावत््‌ जानना सो 
जिनशाप्तन का व्यवहार हैं, उत्त व्यवहार को प्त्याथे मानकर पपने को 
अवस्था जितना मानले भोर यह माने कि मुझे शुभाशुभभाव गुणकर हैं, 
ओर मैं उनका कर्ता हूँ, तो उसे निश्चय की (गुगखवरूप स्वाधीन स्वभाव 
की) श्रद्धा नहीं है। रागादिक में तथा देहादिक पख॒स्तु में कतृत्ल को 
स्थापित करे-पराश्रय्ता को माने तो बह जिनशाप्तन का व्यवहार नहीं 
है। व्यवहार को निश्चय से निषेध्य जानकर निमित्त तथा पवस्था को 
गोण करके मात्र अवस्था-सेद को जानना सो व्यवहार है। 


शासन में अनेक जगह अस्दूमृत व्यवह्ारनय के कथन की बाप 
भाती है, किन्तु उ्तका वास्तविक शर्थ उप्तके शब्दानुसार नहीं होता। 
मात्र निकट के निमित्त का ज्ञान कराने के लिये उसे उपचार से कष्टा 
है, ऐसा सम्रकना चाहिये । 
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मैं पर से मिन्न निरागलम्बी पीतगागा स्ममायरूय हैं; पुयय-्याप हित 
श्रद्धा, ज्ञान थौ। म्थिता ही मार्ग है, में मोक्षमाग की भरपूर प्वत्वा 
जितना नहीं हूं, ऐसे प्रात्मा के अयक्पमातव को जिभने श्रद्धा की है 
उपने निःचय से मिनशासन को जाना है। "व्रीतरांग ऋषित मिनवमी 
में व्रत, तब, बाईप परीपह इत्यादि बहुत कठिन होते हैं, देव, गुरु 
शासत्र, ऐमे होते है, उनकी पूजा-भक्ति इसप्रफार होती है” यों वाद्य 
चिन्हों मे (परयत्तु में) मिनशासन को मानना सो व्यवार है, व 
बीतराग कपित परमाथे जिनशाप्तन नहीं है। बतादि के भाव शुमराग 
>हैं-प्रान्नय है, उन ब्रतादि के बन्‍्वनभायों मे मेन्‍्या विनशासन नहीं हे। 


मिनशासन में, 'मिता शब्द का प्र्ण जीतना है, शौर उ्ें गंग- 
देष एव. प्रन्नान वो जीतका (नष्ट काफ़े ) पराश्रपरद्वित ज्ञानलमात 
स्वतत्र है, इसप्रकार जानता भौर श्रद्धा का सो यही रागदेपनीह 
प्रौर पचेन्द्रिय के. गिषयो की बृत्ति को जीतना है । मियाकनांड की 
चाह्मन्ृत्ति से प्रतिरिंक स्भाव मरी प्रतीति नहीं होती । 

जो प्रम्यक्ृददन प्रहित है उप्ते भी प्रशुभाग से बचने के निये 
पूजा, भक्ति, दान, तप इत्यादि क्रियाकाडरूप जितना बाहर की शोर 
फा क्रकाव है वह कहीं सच्चा जिनशासन नहीं है। शुभराग भी पुण्य 
वध का कारण है, जो शपने को उसका कर्ता मानता है वह अपने 
गुगरूप स्वभाव को नहीं मानता ) ज्ञानी की दृष्टि में राग का त्याग 
है, किन्तु बह पूर्ण वीतराग नहीं द्वोप्कता तबतक पापरूप भशुभभाव 
में न जाने के लिये पूजा, भक्ति, ब्रत, तप सम्बन्धी पुण्यराग हुए 
बिना नहीं रहता । किसी भी प्रकार के शुभाशुभगग की प्रदृत्ति होता 
व्यवहारनय नहीं है । कोई भी विकारीभाव गुगकारी नहीं दे, जिन 
यह विशोधीभाव है, भौर जितनी हद तक सलक्य में ठिक्रा रहे उतना 
निर्मेलमाव हैं, इसे जानना सो इसका नाम व्य्रह्मरनय है | शुभाशुभ 
राग या मन, बचन, काय, की प्रब्कत्ति को जो जिनशाप्तन या मोक्षमार्ग 
का साधन माने अथवा मनवाये उसे बीतराग के उपदेश की-खतत्र 
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स्वभाव की खबर नहीं है | शुभराग से भी धरम नहीं होता । मात्र 
शुभराग चाहे जैप्ता है तथापि वह व्यवद्वारसय से-उपचार से भी 
धर्म नहीं है । 


लोगों को यथाथे धर्म का स्वरूप समझ में न भाये इसलिये कहीं 
झधमे को घमे माना या मनवाया जास़कता है.” 'इससमय समझ में 
नहीं आसकता' इसप्रकार निषेषक्रारक मिध्याशल्य को दूर कर देना 
चाहिये । जिसे परमार्थ जिनदशन की खबर नहीं है उसे व्यवहार की: 
भी प्च्ची श्रद्धा नहीं होती, इसलिये उत्तके द्वारा माने गये या किये 
गये ब्रत, तप, पूजा, भक्ति इत्यादि यथार्थ नहीं होते। पाप से बचने के 
लिये शुभभाव करे तो पुण्यबन्ध होता है, इप्तका कौन घ॒ करता 
है) किन्तु यदि उप्त पुण्य की श्रद्धा करे, उसे अपने स्वरूप में माने 
झौर यह माने कि उसके झवल्म्बन के बिना पुरुषाथ उदित नहीं होता- 
गुण प्रगट नहीं होता तो वह महा मिथ्यादष्टि है, वह स्थाधीन प्रतुख- 
भाव की प्रतिस्मय हत्या करनेबाला है । यदि यह्द कठिन प्रतीत हो 
तो प्त्पाक्तत्य का निशय करे, किन्तु सतत से तो कमी भी प्रत्तू की 
प्राप्ति नहीं होप्तकती । 


सम्बकूदशन होने से पूर्व भी श्रशुभभावों को छोड़ने के लिये दया 
इत्यादि के शुभभाव करता पवश्य है, किन्तु यह मान्यता मिथ्या है कि 
उससे प्रम्यकृद्शन होता है या गुण लाभ होता है । धनादिकाल से 
शुमाशुभभाव करता चला भारदा है, फिर भी श्रमी सप्तार में क्‍यों 
परिश्रमण कर रहा है लोगों को घनादिफाल से पुण्यमाव अनुकूल 
प्रतीत होरदे हैं इसलिये उन्हें छोड़ने की बात नहीं रुचती । जिसे 
स्वभाव के अपूर्व पवित्र गुण प्रगट काना है उसमें शुभराव जितनी 
लोकिक नीति की पात्रता तो होती ह। है | नवतत्व इत्यादि और जैसा 
कि तेरहवीं गाथा में कह चुके है उम्तप्रफार सच्चे व्यवहार का ज्ञान 
होता द्वी है, उसके विना प्म्यकृदशन के औगन में थ्राने की तेयारी 
नह्दीं होपकती | यहूँ। यह नहीं कहते हैं कि-शुभभाव से गुण प्रगढ 
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होते है, क्योंकि धर्म के नाम उत्छाष्ठ शुभभावत्र मी जी। ने घतस्तवार 
किये है, झरिन्तु प्रतीति के व्रिना किचितूमात्र मी गुण प्रगट नहीं 
हुए । यहूँ। ऐसा श्रपू् वस्तुखरूय कहा जारहा है क्ि-मिस्तप्ते जन्म- 
मरण्‌ दूर होमकता है। प्रोर जो कुछ कहा जारहा है उसे खूब 
अपनेआप निश्चित्‌ कर पता है, और अभी भी बह होसकता है। 


पुण्य का निषेध काने का भय यह नहीं है कि फ्प दिया बाये 
या पापभात्रों का सेब्रन किया जाये । देह की भनुकृलता के लिये 
या ली पुत्र धन प्रतिष्ठा इत्यादि के लिये जितनी प्रचृत्त करता है. वह 
मारी सांशरिक्ष प्रदृत्ति ग्रशुभराग है-पा१ दे । जिप्ते धर्म की रुचि है 
बंद पांव की प्रवृत्ति छाड़कर दया दान हत्यादि शुभगाव किसे विता 
रहता ही नहीं । 


में शरीर की क्रिया कर मज़ता हूँ, ऐसा माने तो मूढ़ता का पाप 
पुष्ठ होता जाता है | भशुभभावों को दूर करके पुरुषा्य से सथ शुभ- 
भाव कर प्ऊता है | शुभभाव करने में घन इत्यादि की प्राव्यक्ता 
नहीं होती । निरावलम्पी स्वरूप की श्रद्वा के भतिरिक्त निश्चयपभाव 
की ओर अणमात्र भी उन्मुखता या रुचि नहीं होती | ( मात्र व्ययहार 
से धर्म की रुचि कही जाती है) 


जिनशापतन में, किसी शात्न में व्यवहार से क्रिया की बात ( नि्मित्त 
का ज्ञान कराने के लिये ) श्ाती है, वहँ। उपचार से बह कथन प्तम- 
मना चाहिये | यदि परमार्थ से वैसा ही हो तो परमा्थमाग मिध्या 
पिद्ध होगा | भात्मा सगुणखरूप है, भ्रोर जो गुण है सो दाषों के 
द्वारा, शुभाशुभ राग के द्वारा ग्राठ नहीं होते । यदि बतादि के शुभ 
भावों से गुण प्रगट हों तो झभध्य जीय मिथ्यादष्टि भी उप्त व्यवहार के 
द्वारा शुभभाव करके नवमें प्रेवेयक तक प्रनन्‍्तब्रार हो भाया है, विलय 
उप्ते कभी गरुण-लाभ नहीं हुआ, इप्तलिये सिद्ध हुमा कि राग या मत, 
बचन, काय की क्रिया से जिनशाप्तन ( झात्मस्वरूप ) की प्राप्ति नहीं 
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होती, फिर भी यदि कोई उसे माने तो वह अपनी मान्यता के लिये 
खतत्र है | 

परलद्य के त्रिना कभी भी राग नहीं होता, इसलिये शात्र में 
अशुद्ध अब्स्था के व्यवहार का ओर शुभराग में अ्रतल्लम्बन क्‍या होता 
है, इसका ज्ञान कराने के लिये असदूभूत व्यवहार की बात बह्दी है, 
यदि चज्ञानी उसमें धर्म मानले तो राग और पर की प्रवृत्ति ही घ्म 
होजाये । जीव प्रनादिकाल से परपदार्थ पर तथा रागादि करनेपर 
भार देता झारहा है इसलिये यदि कोई वैसी बात करता है तो वह 
भाठ उसके अनुकूल पड जाती है । ज्ञानियों ने पराश्रय में धमे स्थापित 
नहीं किया है, किन्तु निभित्त और अवस्था श्वयादि का ज्ञान कराने के 
लिये प्त्षिप्त भाषा में उपचार से कथन किया है, सच्चा परमार्थ तो 
अलग ही है । 


पुण्यभाव चाहे जैप्ता ऊँचा हो तथापि वह बन्धनमाव है. और 
आत्मस्वभाव अबन्ध है | खमाव में पुण्य-पाप के वन्धनभाव नहीं है । 
सच्चे देव-गुरु-शास्रों ने पुण्य-पाप के किप्ती भी रागभाव से रहित 
मोक्षमाग कहा है, और भात्मा को कर्मत्रन्ध से पृथक एवं पराश्रय- 
रहित बताया है । प्रत्येफ आत्मा खततन्न है । उप्तफा प्राथमिक गुण 
भी स्वावलम्बी श्रद्धा से प्रगट होता है, इसप्रकार निमित्त और भ्पनी 
अशुद्ध अवस्था तथा स्वभाव इत्यादि को विरोधरहिंत बिकलप से यथावत्‌ 
जाने तो व्यवहारश्रद्धा में आया हुआ माना जाये, किन्तु यदि ऐसा 
मानले कि घनेफप्रकार के भारोप से कहनेवाला व्यवहार ही घत्यार्थ 
है, तो उसे प्ष्चे व्ययहार की भी ख़बर नहीं है । यदि पराश्रय के 
कथन को ही परमाथ जानकर पकडले, शर्थात्‌ जो अमूताथथ व्यवहार 
त्यागने योग्य है उसी को आदरणीय मानले और व्यवहार के कथना- 
सुधार ही अथ मानले तो स्पष्ट है कि उपने व्यवहार से भी जिनशा- 
प्तन को नहीं जाना, किन्तु परनिमित्त के भेद से रहित अच्रद्ध श्रादि 
पै।च मावरूप शुद्ध आत्मा को यथार्थ खाश्नित प्रतीति के द्वारा जिफने 
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लाना है उमीने जिनशाप्तन को जाना है, भ्रौर उपीने पर्व धागमो के 
शरय को जानलिया है । 

यहूँ। खाश्रय के बल में प्राश्रयरूप व्यवहार का निपेघ किया है। 
कुछ लोग मानते है कि व्यवहार का अयल्म्भन आवश्यक ही है, किल्तु 
ब्याहार का भय (लोगों की दृष्टि में ) है पुग्भाव, वह परलद्य से 
होनेवाला पराश्रयभाव है, उसके द्वारा कमी निश्चयलभाव प्रगठ नहीं 
हीता । भला खण्डभाव प्वण्ड का साधन केसे होसकता है! 
पम्पकूदशन से पृत्र और पश्चात भी शुभभावरूप व्यत्नद्वार भाता तो है, 
किन्तु व्यवहार को जाने बिना स्तोथा परमार्थ में नहीं पहुँचा जासकता, 
लेकिन उस व्यवहार से गुण प्रगट नहीं हाता। 

निम्नदशा में ध्रकेली शुद्धता नहीं होती, व्यवहार धबए्य भाता है, 
किन्तु उससे गुण-लाभ मानने में महादोष है, उदय-भरत का सा 
महान प्रन्‍्तर है। देव, गुरु, शाख, के पव्॒लम्बन के बिना गुग कैसे 
शेमकता है, जिसे ऐसी शक्का होती हूं वह छपने श्रम के द्वारा अपने 
स्वतत्र गुण का नाश करता है । निश्चय में जाने से पूर्ण बीच में 
शुभभाव झोर उपके निमित्तह़प देव, गुरु, शासत्र, भादि अवश्य भरते 
हैं, किन्तु उनसे निश्चय में नहीं पहुँचा जासकृता । इस वात को 
भल्लामाति समक्ता चाहिये | जिपसे जनामरण दूर द्वोता है ऐसी 
उत्तम वस्तु को छुनने के लिये भामे वाले में-छुनने वाले में भरमुक 
पात्रता, नीति भोर प्ज्ननता तो होनी ही चाहिये। कपठ, झू5, दवा, 
व्यभिचार झादि महापाों का त्याग तो पहन होता है, ऐप्णा की 
कमी, कषाय की मन्दता झौर देहादि में तीन्र भ्राप्तक्ति का त्याग, एव 
बह्मचय का रग इतादि साधारण नीति की उम्प्नना धर्म को मम्मे 
के जिज्ञासु पुरुष के होनी ही चाहिये-होती ही है । 

जीव ने श्रतन्तव्रार बाह्य में दया दान शोर नीतिपूर्वक ध्राचरण 
स्यादि सव बुछ किया है, वह कही नत्रीन नहीं है । धर्म के नामपर 
आमप्रतीति के ब्रिना ब्रत तप इत्यादि अनन्तबार कर चुका है। किन्तु 
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आत्मप्रनीति ब्रिना समार में परिश्रमगा करना बना ही रहा। यही 
यह बताया जारहा हैं कि जन्म-मरण के सर्वभा नाश करने का छष्चा 
उपाय क्या है । 


सम्यकूज्ञानरूपी डोरा यदि श्रात्मा में पिरोया हो तो चौरापी के 
अबतार में खो नहीं सकता । जैसे सुई कूड़े-कर्चरे में जा मिली दो 
किन्तु यदि उस्र्म डोर पिरोया हो तो वह तत्काल ही हाथ भाजाती 
है, वेंसा ही मेरा स्रभाव जडक़म, देहादि की पर्व क्रिया तथा पर की 
धपेक्षा से रहित त्रिकाल स्वतत्रतया एकरूप पूर्ण है, ऐप्रे यथार्थ प्रतीति- 
रूप सम्पकदशन ओर सम्पकज्ञान के द्वारा खधीन सखथमाव का. भाश्रय 
लेकर समस्त परढव्यों की भपेज्ञा का निषेष करके भपने भझात्मा को 
जाना, भोर फिर भी पुरुषा की भशक्ति से शुभाशुभभाव रह जायें 
तथा कद्ाचितू उन्हें दूर करके चारित्र को ग्राप्त न कर पक्के तो भी 
सभाव की प्रतीति होने से वह उत्तम देवलोक में जाता है, भर्थात्‌ 
सम्पकूदशन के द्वारा अवन्ध स्वभात्र का जिपने झाश्रय लिया है, उम्रफा 
भव और भाग दोर्ना प्रस्माथ से बिगड़ते नहीं, वह प्रह्पक्राल में ही 
चारित्र ग्रहण करके मोक्ष को प्राप्त करेगा। श्रेणिक राजा क्षायिक सम्य- 
कयी थे। उन्हे स्रभाव की प्रतीति थी, उप्ती प्रतीति को लेकर भगवान 
श्री महावीर स्रामी के विकठ उत्कृष्ट पुण्य (तीथकरगोत्र) दृष्टि में झादर 
के बिना ही बेध गया था। वे घगामी चोबीसी में प्रथम तीवकर होंगे। 
उन्हें उस भत्र में वाह्म त्याग या चारित्र नहीं था, फिर भी थे एक भत्र 
घारण करके पूर्ण! निमल साक्षात्‌ मोक्षदशा प्रगट करेंगे। 

जो पर की दृत्ति उद्भूत होती है सो वह मेरा खरूप नहीं है, 
इतना ही नहीं किन्तु जिस भाव से तीर्वक्र गोत्र का बन्ध होता है 
वह शुभभाव भी मेरा स्वरूप नहीं है, इसलिये वह भादरणीय नहीं है। 
में सर्व शुभाशुभभावों से पृथक चिन्दानन्द भगवान हूँ, सतत प्रगठरूप से 
अपने स्वरूप को जानने-देखने वाले स्वभाव से ही हूँ, ऐसी यथार्थ 
प्रतीतिपू्षक जिन्होंने शुद्धलभाव की श्रद्धा को स्थिर बना रखा है वे 
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अशक महाराज वर्तमात में पूर्वकृत मूल के बाह्य फल्न से प्रपमण नरक- 
त्षेत्र में हैं, वहाँ उन्हे अनेक बाह्य प्रतिकूलतायें हैं, तथापि उनके बाह्य 
सयोग का दुख नहीं है, उत्तसे भिन्न झपने ध्रहूम की प्रतीति होने से 
नरक में मी अपने थामा में ज्ञान-शाति का वेदन करते हैं। जितना 
राग दूर होता है उतनी भाकुलता दूर होती है। 
जिस जीव ने सप्यकदणन प्राप्त कर लिया है, वह भले ही वुछ 

ममयतऊ सप्तार में रहे किन्तु उत्तकी दृष्टि में तो सत्तार का अभाव हो 
- ही चुका है। जिसे यथार्थ प्रतीतिपूर्वक शुद्ध भात्मा की श्रद्वा से लाश्रग- 
रूप निश्चय होगया है, उप्तने वास्तव मे जिनशाप्तन को जानलिया है 
भर्थात्‌ प्रपने रूप को जान लिया है। निश्चय से श्रद्धा के गंगा 
व्यवहार भी यथाथे नहीं दोप्मता । 

“उयह्रे लन्ष दोडीलो, कोई न श्ावे हाथ रे, 

शुद्दनयस्थायना सेव॒तां, नेवी रहे दुःविधा साथ रे!” 

[श्री मानन्दघनजी ] 


धर्म के मामपर (झज्ञानी जीव भी) बाह्म में सबकुछ कर चुत है, 
नत्र पूर्व और ग्यारह भरगों को भी ब्यहार से झनन्तबार जाना है 
सिन्‍्तु यह ज्ञात नहीं हुआ कि परमार्थ क्या है, क्योंकि ठपने खाधीन 
सख्रभाव को ही नहीं जाना। कुड् निमित चाहिये या पराश्रय चाहिये 
इसप्रकार मूल श्रद्धा में ही भनादि से गड़पंडझर रखी है। 

मै शुद्ध हूँ, पर से मिन्‍न हूँ ऐसा मन सम्बन्धी विकल्प भी पराश्रय- 
रूप राग है, धर्म नहीं है। मत के भवलम्बन के बिता स्थिर नदी 
रह प्कृता, मात्र समभाव में नहीं रह सऊता, इस अप के द्वारा पराश्रय 
की श्रद्वा को नहीं छोड़ता और पराश्रय की श्रद्धा को छोड़े ब्रिना ययाये 
श्रद्धा नहीं होती । ेल्‍ 

अन्नानी जीब ज्षेयों में ुब्ध है, भर्थात्‌ धचेन्धियों के विषय मे 
लाने पर में भी खण्डरूप ज्ञान जितना हीं हूँ ऐपा गानता है, जानने 
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योग्य शब्दादिक विषर्यों के आधीन मेरा ज्ञान है तथा उन परबसतुओं के 
जानने के कारण सुमे राग-द्वेष होता है, मे देहादि की क्रिया का 
कर्ता हूँ, घर में कठोरता का व्यवहार रखे तो सारी व्यवस्था ठीक चल्ले- 
यह सारी मान्यता मिथ है, मूढ़ता है । बाहर एक्प्ता रखने के पा 
भाव के फच में बाह! की व्यव्षत्था एक्र सी रहनेरूप पुण्यभाव का 
फल नहीं होपहता । बाह्य में सत्र ठीकठाक बना रहना पूर्वपुण् 
से होता है, किन्तु उस्ते ठीऋठाक रखने का वर्तमान अशुभभात्र नवीन 
बन्‍्ध का कारण है । 

शरीर जड़ है भोर शरीर की अवस्था जड़ की क्रिया है, शरीररूप 
से एकत्रित हुए जड़दयरमाणु शरीर को अवस्था को अपने ख्तत्र कारण 
से किया करते है, उप्तमें भात्मा को कोई सहायता नहीं होगी, तथापि 
यदि यह माने कि शरी! की क्रिया में कर सकता हूँ, अथवा मेरी 
प्रेरणा से होती है तो उसे भपने घरूपी ज्ञानस्रभाव की और जड़ से 
मिन्नता की खब्रर नहीं है | यदि शरीर को क्रिया को तू बर॒प्तकता 
दो पथवा तेरे कथनानुसार शरीर की श्रक्स्या होती हो तो बुखार को 
लाने की तेरी इच्छा न दोनेपरर भी शरीर में बुखार क्यों घाता है 
लकबा होजाने पर, त्‌ हजारबार चाहता है कि शरीर के अग न हिले, 
फिर भी वे क्यों हिलते रहते है ? प्च तो यह है कि शरीर का एक 
भी परमाणु एक समय्रमात्र के लिये भी तेरी इच्छानुसार प्रवृत्ति नहीं 
बरता, उप्तकी क्रमबद्ध भगवा प्रतिप्तमय अपने स्वतत्र कारण से 
हं,ती है | तू भज्ञानी जीय व्यर्थ ही शरीर का ख्ामित्व मान बैठा है। 
निश्चय से तो भात्मा मात्र ज्ञाता ही है | 

शका --पदि भात्मा शरीर की क्रिया को नहीं करता तो फिर 
जब शरीर में जीव नहीं होता तत्र मृत देह की क्रिया क्यों नहीं होती 

समाधान --जिससमय परमाणु की जैसी प्रतत्या होने योग्य होती 
है तदनुसार उसकी भ्रवृत्था उसप्तमय होती ही रहती है । परमाणु वी 


| 


अवस्था एक ही प्रकार को नहीं रहती, प्योग-वियोग होना र्थात्‌ 
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मिलना और भलग होना पुदूगल का लगाव ही है, श्रौर उपकी 
क्रिया के भनुप्तार निर्मित्त ( जीव इत्यादि ) उध्के कारण से उपस्थित 
दोते हैं | 

देह के स्योग में रहनवाला झौर देह से मिन्‍न भात्मा पदा अरूपी 
ज्ञानलभाव है । अनादिकफाल से देह के सयोग में रहनेपर भी कमी 
एक श्रशमात्र भी चतन्या्रभाव मिठफ़र जड़रूथ नहीं हुस्मा है, भौर ने 
जड़ के साथ एकमेक ही हुआ है | बढ़ जद़ से प्दा भिन्न है इसनिये 
जड़ की क्रिया नहीं कर सकता | जिपने यह माना है कि मे देश्वदिक 
जड़ का कुछ ऊर सक्नता हूँ, उसने अनन्त पर पढावों का कर्वल स््री- 
कार किया है, प्र्थात्‌ अनन्त परचस्तुओं के साथ श्रपना सम्बन्ध मान 
रखा है, और इमप्रफार अपने को भोर पर को पराघीन माना है। 
बाह्य में अपनी घनुकूलता-प्रतिकूलता मानकर उसमें निरतर राम-द्वेष 
किया करता है, और राग-द्रेष को भी अपना मानता है-करने योग्य 
भानता है, ओर प्रगठ या श्रप्रगटरूप से अनन्त कप्राय किया करता 
है, इसलिये एकान्त दुखी है | में पर का कुछ कर सकता हूँ, ऐसी 
मान्यता हो भोर फ़िर भी पर में भनाप्तक्त रह सके इसप्रकार फणर 
विरोधी दो बातें एक त्ताथ नहीं बन पत्ती | 

पराधीन ( निमित्त पर) दृष्टि रखने वाला जीव पर का कल माने 
बिना नहीं रहता | भगवान की स्तुति मैंने की है ऐमा माना कि 
चहूँ वाणी का कर्ता होगया, तथा शुभराग का स्वामी होकर उसे 
करने योग्य मान लिया । पर में एकाकार हुआ है इसलिये पर का 
स्वामित्व भौर उसके कारण से भाकुलता होती है, जिसका वह वेदन 
करता है । भ्ज्ञानी चाहे जेसी बाह्य क्रिया करे, उसमें भन्ञानता विध- 
मान ही है । भज्ञानी सच बोले फिर भी बह उसमें-वाणी मेरे द्वारा 
बोली गई है इसप्रकार जड़ की प्रवस्था का स्वामित्व मानता है। छुफरे 
दूसरे को ज्ञान हुआ है, थवा दूसरे ने मुझे ज्ञान कराया है ऐसा 
मानने से वह जड़शब्दों का स्वामी होता है ओर ज्ञान को पराधीन 
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मानता है, वह असल का ही सेवन करता है | यदि पहला घडा 
उल्ठा रख दिया जाता है तो फिर उत्तके बाद उसपर रखे जाने वाले 
सभी घडे उल्ट ही रखे जाते है, इसीप्रकार जिसकी प्रथम श्रद्धा ही 
उल्दी होती है उप्तका ज्ञान श्रौर चात््रि दोनों उल्टे होते है । 


जबतक जी4 स्वतत्र खमावब को नहीं प्रमफ्ता तवतक उसे यह 
सब फठिन मालूम होगा । अज्ञानता कहीं कोई बचाव नहीं है । शरीर 
ओर इन्द्रियों की सहायता से भेने इतने कार्य किये है, यों अनेकप्रकार 
से पा का कर्वत्न मानका जिसने रागमिप्रित भात्र को अपना 
माना है, उप्ते अपने स्रभाव को ही दोषरूप माना है । गुणरूप 
स्वभाव में से दोष नहीं भाता किन्तु दोष में से दोष आता है। 
पराश्रय की श्रद्धा को छोडकर स्पतन्र ख्ताव को जानने के बाद बे 
मान श्रवसस्‍्था में पुरुषपाध की अशक्ति के कारण पराश्रय में घटक जाता 
है, उसे ज्ञानी जानता है, किन्तु उपें वह परमार्थ से पर का सखामिव 
या कर्ग्रश नहीं मानता, वह अचस्था के भेदरूप व्यवहार को परमाव- 
दृष्टि म॑ खवीकार नहीं करता क्रिन्तु दृष्टि के बल से उमका निषेध 
करता है । 

शात्र खभाव का ही आश्रय ले तो पर का कुछ कल नहीं 
आता । कोई जीव अपनी चेतन्य प्ररूपी पत्ता को छोड़कर पर में दुछ 
करने का सम नहीं है । गात्र पुग्य-याप के भाव अपने में ( परलहय 
से) कर सकता है, किल्तु पर में चुछ भा करने के लिये अज्ञानी या 
ज्ञानी कोई प्मर्थ नहीं है । इसप्रकार अपना भ्रागौपन, असगता और 
पर में अकतृत् जानकर खान्नय करके खलइय मे स्थि्ता का बल 
लगाये तो पुरुषार्थ के अनुभार स्पय ही राग का नाश और शुद्धता की 
प्राप्ति कर प्रऊ्ता है । 

भावाथेः--यहें। ब्लाम्मा की भनुभूतिरूप स्माश्रय एकाग्रता को ही- 
शांत ज्ञान की अनुभूति कहा गया है। भज्ञानीजन ब्लेगों में ही 
इन्द्रियों से होने वाले ज्ञान के तिषर्यों गें हा छुब्च हदें हैँ । 
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ज्ेयों में पमत्त पद्धय अआजाते है | शुभाशुभ वृत्ति या देव 
गुरु, शास्त्र भोर स्ाक्षात्‌ प्िद्ठ भगयान भी क्षेय हैं। उन सबका ब्ञान- 
स्रभाव में वास्तव में धभाव है, क्योंकि वे प्रत्र ज्ञान में जानने योग्य 
है । वे श्रात्मा की वस्तु नहीं हैं इसलिये पझ्रात्मा के लिये सहायक नहीं 
होपऊते । ऐस्ती खतत्र बरतु को जिसे खबर नहीं है वह पर्नेयों में 
देव, गुरु, शास्त्र इत्यादि में तथा पुण्यादि में लक्ष्य रखता है, इसलिपे 
बस्ते पाश्रय की श्रद्धा है, जोड़ि मिथ्या-श्रद्धा है | ज्ञानी का लक्ष्य 
निज्र में है इसलिये वहें पराश्रय को स्थान नहीं है | इमग्रफार दोनों 
के लक्ष्य में भन्तर है | वस्तु तो ज्यों की सयों नित्य ही है | भज्ञानी 
जीत्र बाह्य पर लक्ष्य रखता है इपलिये यदि बाह्य में उप्तकी मान्यतानु- 
सार प्रवृत्ति दिखाई देती है तो वह सतोष मान लेता है कि चलो, 
यह मेरे द्वारा हुमा है | यदि शरीर स्वत पनुकूल रहता है तो उप्रमें 
छुख मानकर खय ही देह फी सत्रस्था का कर्ता बनकर देह पर धयना 
सामित्र मानता है, तथा मैने उपदेश छुना, मैंने पूजा की, मेने मूर्ति 
के दर्शन किये, इपग्रकार परलक्ष्य करता है, जेक्ि संत्र राग का 
विषय है, वीतराग स्भाव के प्रगट करने में वह लाभकारक नहों है, 
किन्तु भज्ञानी इसे नहीं मान पऊता । 


जिनशाप्तन किसी बह्यास्तु में नहीं है, कोई साम्मदाय जिनशासन 
नहीं है, किन्तु पर-निमित्त के भेद से रहित, निरावलम्बी भात्मा में 
ओर पराश्रयरहित श्रद्धा ज्ञान एव स्थिरता में सच्चा जिनशासन है । 


बाह्य में शुभागुगमा्रों के भनुसतार प्रवृत्ति देखकर मार्नों में उस्रूय 
हो गया हूँ, इसप्रफार भपने ज्ञान में जानने योग्य जो देद्वादि को अ्रृत्त 
है उप्तका जो जीव प्पने को कर्ता मन लेता है वह पर को भा 
मानता है, तथा पर॒त्तु में अच्छे-बुरे का भेद करके ज्ञान में घनेकल 
को मानता है, स्तो वह भरज्ञानी है | उिन्तु किमी भी ज्षेय में भच्छा- 
बुर करने का मरे ज्ञान का स्भा३ नहीं है ऐसा जाननेवाला ज्ञानी 
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प्मस्त परक्षेयों ते मिन्न, ज्ञायक खरूप का ही खाद लेता है, वह 
ज्ञेव में नहीं अटफता । 


ज्ञानी को सत-पअप्तत्य के भेद की खबर नरयों होती, वह क्षेत्र 
को और ज्ञान को एक मान लेता है | यदि वह कमी यथार्थ प्रतत्ता 
में भाया हो तभी तो वह घमे को कुछ जान प्केगा ! कोट-कचहरी 
में भी अजान व्यक्ति को जाते हुए डर लगता है, किल्तु प्दा परिचितों 
को कोई भय नहीं मालूम होता । इीग्रकार जिसने कभी तल को बात 
ही नहीं सुनी, कभी परिचय प्राप्त नहीं किया उसे यह स्रत्र॒ कठिन 
मालत्रूम होता है, किन्तु भाई | यह तो ऐसी छतत्रता की बात है कि 
जिपसे जन्म-मरण के बनम्त दुःख दूर हं,सकते है| पर को शपना 
बनाना मेंहगा होता है-भशक्त्य है, विन्‍्तु में पर से मिन्त हूँ, भ्रविकारी 
हूँ, इसप्रकार खमाव की श्रद्धा करना सत्ता है, परल है और सदा 
शक्य है । 

चाहे जैसा घेर अपकार हो हिन्‍्तु उसे दूर करने का एकमात्र 
उपाय प्रकाश ही है। अन्य किसीप्रकार से-मूसल से या सूपड़ा 
ध्यादि से अन्धकार दूर नहीं होपकता | एक दियासलाई की 
चिनारी में पारे कमरे का अन्धक्तार दूर करने की शक्ति है, यदि 
पहले ऐसी श्रद्मा करे तो दियात्तलाई को जलाकर भ्न्‍्धकए्‌ का नाश 
ओर प्रकाश की उत्पत्ति कर सकता है, हसीप्रकार भ्रनादिकालीन भज्ञन- 
रूपी भन्धकार को दूर करने के लिये झतरग सभाव में जो पूरे ज्ञान 
भरा हुआ है उपी श्रद्धा करो ! तेरा ज्ञानगुण ख़तत्र है, वह पर- 
रूप नहीं है, उसमें कोई आपत्त नहीं है | पर के झाश्रय से विक्राप् 
को प्राप्त नहीं होता, ऐपी पहले श्रद्धा कर । यदि पहले से ही ऐसी 
शक्रा बरे कि यह एक छोटी सी दियासलाई इतने वडे घोर घन्धकार 
को कैसे दूर कर पक्केगी ! यदि कुदाली, फावडा इत्यादि साधन प्राथ 
में लाते तो ठौऊ़ होता * यदि ऐसी श्रद्धा करली जाये तो वह कमी 
भी दियापलाई को नहीं जलायेगा, भर अघकार का नाश नहीं होगा । 
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जेंसे वियाप्लाई की शक्ति की श्रद्धा जल्दी जम्त जाती है चैसे ही प्राममा 
की भी पहले से ही श्रद्धा करनी चाहिये | श्ननन्‍्त ज्ञानखरूप झात्मा 
देह्ादि से मिन्‍न है, राग से या पराश्रय से भ्ाव्मा की ज्ञानव्योति 
प्राट नहीं होती और भ्रनादिकाल्लीन भ्रज्ञान का नाश नहीं होता | 
ऊिन्तु में भ्रविकारी, नित्य रागरहित, पूर्ण ज्ञान से भरा हुमा हूँ, मेरे 
स्परूप में घन्नान है ही नहीं, ऐसी प्रथम श्रद्धा करे तो उम्र श्रद्वा के 
बल से ज्ञान की निमलदशा प्रगट होकर भनादिकालीन भ्रज्ञान का नाश 
होजाता है | 

सर्वप्रथम श्रद्धा भ्रावश्यक्न है | यदि श्रद्धा न करे ओर पाने कि 
मैं पामर हूँ, राग-द्वेष से दत्र गया हूँ, जड़कम का अधिक अल है 
शोर में झपने में पूरी केवलज्ञान का बल कैसे मारनूँ ? तो भ्ात्मा के 
गुण बाह्म प्रवृत्ति से या पर के झाश्रय से कभी प्रगठ नहीं द्वोंगे। जैसे 
दियामलाई का स्ाधारणतया स्पश करने से उप्तमें गर्मी या प्रकाश 
नहीं मालूम होता, किन्तु जब उसे योग्यविधि से घिमते हैं तब भीतर 
रहनेगाली भ्रग्नि और प्रकाश प्रगट होता है, इस्रीप्रकार निरावलम्ब 
निर्मल ज्ञानसभात्र को पहिचानकर उम्र एकाम्र हो तो बहर के 
धन्य कारणों के बिना ही खम्गत में से गुण फ्राट होते हैं | भन्ञानी 
इन्द्रियाधीन ज्ञान से, राग से तथा पर विषयों से झपने ज्ञान को झनेके- 
प्रकार से खणडरूप करके ह्ेग्राधीन होफ़ कठुल-ममलरूप .भावुलता 
का ही वेदन करता है, झोौर जो ज्ञानी है वे पर्ञेयों में भ्रामक 
नहीं द्वोते इसलिये ज़ड की क्रिया में या रागादिक किसी भी ज्लेयादार्थ 
मे छ्षेयददार्थ/, .. से,,. .. ज्ञानानुभव को नहीं मानते । मेरा 


ज्ञान किसी ५. 0» किसी रागादिक ज्ञेय के साय 
मेरा ज्ञान एके. नने से ज्ञानी पर्व ज्षेगों से 


मित्र एकाकार (५. ग्राखाद लेता है । 
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पृथक नहीं है । इसप्रफार गुण-गुणी की भ्रभिन्‍तता लक्ष्य में आमेपर 
मे निग्य अमेद ज्ञामस्वरूप पूर्ण गुर्णों से भरा हुआा हैं, ओर सर्व पर- 
द्रव्यों ते भिन्न, अपने गुणों मे शोर गुणों की पर्व पर्यायों में एकरूप 
_निश्चल हूँ, और पर निमित्तावीनता से उलन्न होने बाले रागादिक 
भावों से मिन्न अपना निर्मेल खरूप-उसका एकराकार शलुमत्र अर्थात 
साम्रित ततत ज्ञानस्वमाव का अनुभव (एकाग्रता) शअ्ात्मा का ही 
प्रनुभव है । भोर ज्ञानखभ्ाव का अनुभव अशत निमेल भावश्नतज्ञान- 
रूप जिनशाप्तन का निश्चय अनुभव्र है। 

शुद्धनय के द्वारा दृष्टि में राग का निषेध करके स्वभाव पर दुष्ट 
करनेपर उसमें परसयोग का या रागादिक पराश्रय का झनुभव नहीं 
होता, किन्तु त्रिकाल के मर्वज्ञ देवों के द्वारा कथित भौर स्थ झनुभूत 
शुद्धात्ता का पनुभव है । निश्चयनय से-शुद्धदृष्टि से उप्तमें किसीग्रकार 
का भेद नहीं है। जितने ऐसा जाना उसने अपने स्वरूप को जानलिया । 

जिसे अपना हित करना है उसे प्रथम हितस्वरूप प्रपने स्वभाय 
की श्रद्धा करनी होगी । में नित्य ग्रुणरूप हैँ, भवगुण (राग-द्वेष की 
वेत्ति ) मेरा स्वरूप नहीं है किन्तु में उसका नाश स्वभावरूप हूँ, 
प्रस्ता हूँ, ऐसे स्वभाव के बल से सर्व शुभाशुभ विकारीभात्रों का नाश 
करके, निमेल स्वभाव प्रगट किया जासकता है । अर 

धर्म का धथ क्या है ? त्तो बतलाते दहैः-- 

(१) करे के निमित्ताधीन होने से (रागदद्वेष में युक्त होने से ) 
ब्रधनभाव की जो बृत्ति होती है सो मेरा स्वरूप नहीं है | ऐसे स्रमाव 
के बल से जो पराश्रय में गिरने से बचाकर धारण कहले सो धर्म है। 

(२) में पराभ्रित नहीं हूँ, तिरावलम्बी, मविकारी भप्ग ज्ञानानद 
से पूरी हूँ, ऐसे नित्यस्वभाव के ब्रल से शपने ज्ञान, श्रद्धान प्रौर 
चार्त्ररुपष निमलभावों को धारण कर रखना सो घमे है । 

निमल श्रद्धान ज्ञान ौर चार्रि की एकतारूप घन प्राक्मा मे 
त्रिकाल खुतत्रता से भरा हुशा है, उसे न मात़े क़ित्तु- यह माने कि 
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देहादि की किया वा तथा पृग्य-पाप के भावों का कर्ता हूँ, बही मेरा 
कार्य है भ्रोर उपसे मुझे हानिलाभ होता है, ध्पप्रश्ा जो जीव 
मानता है या फ को मनत्राता है वह जीय्र पच्चे जिनशासन को नहीं 
जानता | प्राश्रयरूप व्यवहार का तथा पुग्य्पाप की बृत्ति का खा- 
श्रप के बल से निषेध करे तो भीतर जो भत्रिकारी गुण विद्वमात्त है 
यह प्रगट होता है । 
((थ्वी) 

झखखडितमनाकुल ज्वलदन तम तवेहि-- 

सह: परममस्तु नः सहज मुह्िलास सदा । 

चिदुच्छलननिभर सकलकालमाल वते 

यदेकरममुल्लसल्लवणखिस्यलीलायितम || १४ ॥ 

अरथः--भाचार्यदेव कहते हैं कि बह उत्कृष्ट तेज-ग्रकराश हमें प्राप्त 
हो जो तेज सर्वदा चैतन्य के परिगुमन से भरा हुआ है । जैसे नमक 
को डली ज्लारर से प्वैधा परिपूर्ण है, उसीप्रफार जो तेज एक ज्ञान- 
रमस्वरूप पर अवल्लम्बरित है, भर जो अखणिद्त है-क्लेयों के प्राकार 
से खग्रडत नहीं होता, जो श्रनाकुल है-जिवमें कर्म के निमित्त से होने 
चाले रागादि से उत्पन्न आाकुलता नहीं है, जो अविनाशीरूप से 
अतरग में तो चेतन्यमात्र से देंदीयमान श्रनुभव में झ्राता है शोर वाह्ष 
में वचन काय की क्रिया से प्रगट देदीप्पमान होता है-जानने में भाता 
है. जो स्वभाव से ही हुआ है-जिसे क्लिप्ती ने नहीं रचा और पा 
जिप्का विलास उदयरूप है, जो एकरूप प्रतिगासमा।न है, वह्दी उत्कृष्ट 
आत्मस्॒भाव इसमें प्राप्त हो कि जिप्तका तेज सदा चैतन्य परिणमन से 
परिपूर्ण है | जो बहिमुख तुच्छ पराश्रित दृत्ति उद्भूत द्वोती है. उस्रूप 
न होनेवाला जो प्रविकारी चैतन्यत्वभाव है वही उत्कृष्ट भाव हमें 
ग्राप्त हो | ऐसी भावना भाचाय्यदेव ने दप कल्लश में व्यक्त की दै | 
देहादि या रागादि का कोई पस्बन्ध भ्रात्मा में भरा हुमा नहीं 

है । कमे के निम्तित्ताधीन योग से द्वोनेवाली शुभाशुभ दृत्ति, नवीन 
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विकारभाव करने से होती है, वह स्वभाव में नहीं है । विकार से 
छदा भिन्न श्रौर श्रपने लिमल गुगा-पर्याय से त्रिकाल अभिन्न सदा 
जागृतरूप से में नित्य, निमाकार में चैतन्य के परिगामन से भरा हूत्मा 
हूँ, भ्रोर विकार का नाशक हैं-ऐमा ज्ञानी जानते हैं । खाश्रयदृष्ट 
में विकार है ही नहीं । 

जैसे नमक का स्वभाव प्रगठूप से सतत खोर्पन को ही बताता 
है, इसीप्रफार चतन्य का निरावलम्बी स्वभाव प्रगट्रूप से सतत निरुषा- 
घिक्र ज्ञात को ही बताता है | वह पुग्य-्पाप में झुकना या. परा- 
प्रयता को नहीं बतलाता, क्योंकि स्वभाव में पराश्नितता है ही नहीं । 


इमप्रकार धर्मी जीव की भावना है, उप्तमें धधमे का नाश करने- 
बाली निर्मल श्रद्धा, ज्ञान ओर स्वरूप की रमणता बढ़ाने की भावना 
है, इसमें भूमिक्ानुमार प्नन्‍्त-पुरुषार्थ भाजाता है । 


यदि कोई कहें कि-श्रद्धा ज्ञान करके स्थिर होने में 'ौर मात्र- 
उमकी बाते करने से क्या धर्म हो जाता है ? तो ऐसा कहने वाले 
को सब्चे तल का-स्वचोन खमाव फ्ा भ्नादर हैं | उसे यह ख़बर 
नहीं है कि स्वमात्र में ही धरम भग हुआ है, हपलिये वह यह मानता 
है कि कुछ बाहर करता चाहिये । वह श्रमत्य का शादर भोर पत्य का 
विरोध है । ययाथ स्वरूप उसके ज्ञान में नहीं जम्र पाया है इश्लिये 
बह ऐसा कहकर सतू का प्रनादर करता है कि-भत्ना ऐसा कहीं हो- 
सता दे ? एम जो कुद्ध मानते हैँ सो तो कुछ नहीं और पवकुद 
भीता हों भरा हुआ है, यह तो केवल बातूनी की बातें मालूम होती 
मं ? जो वाद्य क्रिया से 'मतरग परिणाम का निशःचय वरता है टसे 
ब्ययहार से शुभाभाव की भी खबर नहीं हू । 

ज्ञानी शुद्धट॒ुप्ि के खाप्रित बल मे निरता फानिमित के भेद 


से रहित केवल स्ाधीन जानग्पखस्या/ का ही ऋगरलम्बन करता है- 
धर्यात्‌ पुएय-पाप की क्रियारूप गिक्रार से रहित, देद्ादि तथा रागादि 
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से रहित, पर के कंदृज-भोक्तृत्व मे. रद्दित मात्र चिदानन्दखरूप भाग- 
वान भात्मा का ही भवल्नस्पन करता है | 

शका/--श्रात्मा को किमी का आधार हैयानहींध्या मात्र 
निरागलम्ब! ही महते है| * ४ 

समाधानः--स्वरूप से स्रय निय है, फरूप से कभी नहीं है, 
इपलिये पराश्रय की मान्यता को छोड़कर चेतन्यस्वभावरूप शपार 
उत्कृष्ट सतामरथ्य का स्वामी होने में ख्ाश्रय थे ही शोभा को प्राप्त होने 
बाली एकरूप ज्ञानजला का ही पवलम्बन करता है । ज्ञानतेज पदा 
अख्गिडत है, ज्षेयों के भेदरूप नहीं है, इच्द्रियों के खण्ड जितना नहीं 
है, परविषयरूप नहीं है । मेरे ज्ञान में जो शुभाशुभ राग की मावना 
ज्ञात होती है तो वह मुझसे भिन्न है, ठस घनेक को जानते हुए 
भी नित्य एकरूप ज्ञानखभात्र में झनेऊता नहीं पाती, क्योंकि जाता 
स्वभाव में पर में झ्ठकना नहीं होता | 

स््ाश्नितता में शक्रा करनेवाला पर में भ्रष्छेन्युरेपन की कल्ना 
करके, उप्तमें राग-द्रेप फ़के प्राकुलता का वेदन करता है । शुद्ध 
से देखा जाये तो ज्ञानी या भज्ञानी प्रत्येफ के स्वभाव में से तो निर्मल 
श्रद्ा ज्ञान चारिर की ही पर्याय प्रगट द्वोती है। स्वभाव की शुद्ध पर्याय 
निध्य एकरूप प्रवाद्षित रद्वती है, क्िस्तु अज्ञानी को नित्य खाश्रवसतभात 
की प्रतीति नहीं है इतलिये वह प्रतित्मय नवीन राग द्वेष मोहरूप विकार 
करता झाता है | ऋ पाश्रय करके राग में युक्त द्वोता है, इपलिये 
उसे शुद्धपर्याय का. अनुभव नहीं, होता । जैसे गुड की मिठाप ही गुड़ 
है औ्रोर गुड़ ही मिठास है, दोनों पलग नहीं है इसीप्रफार | आत्मा हीं 
ज्ञान है भ्रोर ज्ञान ही झात्मा है, ज्ञान भ्रात्मा से कुदापि भल्तग , 
है । ज्ञानलभाव में राग-द्वेष या मोह नहीं है, मात्र जानना ही ह्वै। 

चास्‍्तव में भातमा सदा स्तन पूरी गुणलरूप है | मात्र दषट 
चक्की भूल से ससार है घ्यौर भूल के दूर ह्दोने से मुक्ति होती है | भ. 
ड्धपर्यायरूप पराश्रित व्याहार को पकड़कर जीब पर्याय में भठक रहा 
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है, यही बन्धन है| कोई पर से बँधा हुआ नहीं है किन्तु अपनी विप- 
रीत इृष्टि से ही बचा हुगा है, उम इश्टि के बदलते ही मुक्त हो 
जाता है । 


त्रिफाल में भी जीव का कोई शत्रु या मित्र नहीं है। कोई उसका 
सुधारने या ब्िगाड़ने वाला नहीं है | वह विपरीत मान्यता से पराधी- 
नता के भेद कर रहा था, ओर एफ्ाकार ज्ञान-शांतिस्वरूप स्वाधीनता 
का नाश करता था, उस श्राकुलता का पृण निराकुल स्वभाव कौ श्रद्धा 
के बल से नाश करके ज्ञान्खभाव के श्ाश्रय से ही चैतन्यभगवान 
ओभा को प्राप्त होते है, और वह स्वाधीन एकलस्पमाव में. मिल्ल 
जाने वाली निर्मल पर्याय भी निराकुलतारूप शोभा को प्राप्त होती है। 


जगत की मोह ममता के लिये लोग कितने रुकते हैँ ” घर कुट॒म्ब 
प्रतिष्ठा इत्याढि को यथावत्‌ बनाये रखने का महान भार धारण करके 
मानों मुमसे हो कुठुम्ब इव्पादि मलीमाति चल रहे हैं, इसप्रकार पर 
का काये करने के मिथ्याभिप्तान से केवल आकुलता का ही वेदन 
करता है । कोई ज्ञानी या भझज्ञानी पर का वुछ नहीं कर सकता 
तथा पर का उपभोग नहीं कर सकता । चज्नानों मात्र मूठभाव से 
मानता है, उम्त मान्यता को कोई दूसरा नहीं राक् सकता । चाहे जो 
कुछ मानने के लिये पत्र स्तरतत्न है । अज्ञानी मात्र अपने मोह का ही 
भज्ञानदशा में कर्ता है, और उसके फलसरूप चौरासी के जन्म-शरण 
में परिँ्रमण करना तथा महादारुण आकुलता का भोगना & उमके 
लिये हैं । वर्तमान में साघीनता से निम्नत्ति लेकर सत्समागम से 
सत्य का श्रतवश-मनन करे तो उप्तके फलखरूप उच्चपुण्य का बन्ध 
होता है, ओर जो पतस्वरूप को परे तो उसके लाभ की तो बात 
ही क्या दे | सपार के पूरे का कूढ्ा-कचरा उठाने कौ मजदूरी करके 
उसके फलखरूप दू ख ही मोगना हाता है, इससे, ता मत्य को स्वी- 
कार करके, उप्तका भादर करके, उसके पममने में लग जाना ही 
सर्वोत्तम है । 
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धनन्तकाल में दुलेभ मनुष्य ग्राप्त हृभा है श्र प्त्य को सुनने 
का सुयोग मिला है । यदि सत्य को एकबार यथार्थतया स्वीकार करके 
सुने तो झनन्तसस्तार टूठ जाये, ऐसी यह बात है | यदि मत्‌ की 
दरकार नहीं की तो जैप्ते पप्नुद् में खोगा हुआ चितार्माण रत्न फिर से 
हाथ में आ्राना लगभग भ्रशक्य होता है, उस्रीप्रकार मनुष्यमव को 
पूरे करके यदि चौराप्ती के चक्कर में खो गया तो फिर मानबशरीर 
मिलना महादुलेभ है । 

परलदूय से होनेवाले कोई भी विकरारीभाव-शुभ हों या प्रशुभ, वे 
पत्र भाकुलता करानेवाले है, भोर भाकुलता दु खखरूप है | में शुद्ध 
हूँ, मैं भाणा हूँ इत्यादि विकह्य या जय भी भाकुलता ही है, धर्म नहीं | 
धर्म तो स्रमावाधीव प्कषायश्रद्धा, ज्ञान और स्थिरता में ही है, धर्म 
ही भ्रात्मा का स्वरूप है, भत्मा में ही पे छुख भरा हुझा है | जगत 
पुख भ्रोर उसका उपाय बाहर से मानता है इसलिये वह सच्चे मुख से 
रहित है । ल्‍ है 

आत्मस्वभाव भविनाशीरूप है | जो प्रब्िनाशी है ठप्ता कमी 
विनाश नहीं होता, जिप्रका कभी नाश नहीं होता उसकी उत्पत्ति नहीं 
होती भर्थात्‌ वह झनादि-भनत है । निश्चयदृष्टि से-शुद्धनय से देखने 
पर अतरा में एकाकार शांत चैतन्यस्वभाव झनादि-भनत दैदीप्पपान एकरूप 
प्रचुभव में आता है | 

सांध्ारिक रुचित्राला जीव बाह्मदृष्टि से परयदाथे में घच्छा-धुरा 
मानकर उत्तमें राग-द्वेष, श्रज्ञान का सेवन करने की भावना करता है, 
और ऐसा मानता है कि मैं पर में कुछ करूँ श्र दानादिक में घर 
बुद्धि के द्वारा उत्तकी भावना करता है। लोग चाहते हैं कि व्याज भोर 
मूलधन दोनों को सुरक्षित रखकर घर चलाया जाये, हसीप्रकार श्रज्ञानी 
जीव शुभराग को रखफर वीतराग होना चाहते है, भोर शुभराग में 
एकाम्न ढ्वोते हैं । किन्तु यदि पराश्नित दृष्टि को बदल डाले तो पाता 
में जो पराश्रित मेद से रह्वित पूर्ण निर्मलस्वभावी वस्तु है. उस्त मूलन- 
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घन और उप्तकी भावना में परमाणुमात्र भी मेरा नहीं है, राग का 
श्रश मी पुक्कमें नहीं है. में तो निरावल्म्यी हुँ, इमगप्रकार निर्मेल श्रद्धा 
ज्ञान की भावना करना और पपने में अपने सपरप्रकाशक ज्ञानख- 
भात को देखना सो निर्मेललभाव का सच्चा व्याज है, ज्ञानी उन 
दोनों को ग्राप्त करता है । 


ज्ञान का स्वभाव अविराधीरूप से जानना हैं | कोई विरोधी 
प्रहार ऋरने को भाये, विरोधरूप शब्द वोले तो “ऐसा क्यों! यह 
नहीं चाहिये” इसप्रकार क्षय का विरोधरूप ज्ञान न करे, क्योंकि उसस- 
मय झपने ज्ञान की वर्तमान योग्यता हो ऐसी है कि वे शब्द ज्षेयरूप 
से हों, उप्तका (ज्ञान की पर्याय का ) विरोध करने पर अपना ही 
विरोध होता है, परक्षेग की मेरे ज्ञान में नात्ति है, मात्र वह मेरे 
ज्ञान में जानने योग्य है, उसका निषेष काने पर मेरे ज्ञान का ही 
निषेध होता है ऐसा ज्ञानी जानता है । जिसने फरह्लेय से हानि-लाभ 
माना है उसने पर के प्ाथ अपने को एकरूप माना है । 


फ्रत्त/--धर्मी ज्ञीव को बाह्य मे (वचन भ्रोर काय की चेष्टा में ) 
दंदीप्यग्ान प्रश्नन्नता होती है सो केसे 


उत्तर--धर्मी जीव के उत्कृष्ट पवित्र स्वभाव का बहुपान द्वोता है 
इसलिये निमित्तरूप से बाहर मुखपर सतोम्पता, प्रशन्नता और विशेष- 
प्रकार की शांति महज होती है । जिपते अधिक कषाय होती है ऐसे 
अज्ञानी की अखों में लाली इत्यादि भाकुलता दिखाई देती है | जो 
अनेक्रप्रकार के हाव-भाव करने में सयान मानता हो उसकी बैरहृत्ति 
बाहर से झाकुल्तारूप ठिखाई दिये त्रिना नहीं 78ती, कर्वेत्रभाव 
तथा पघहमाव का पमिमान वचन में प्रगेठ हुए बिना नहीं रहता, भोर 
ज्ञानी के पर के प्रति कवृत्त या ममत्व नहीं होता ह्सलिये ब्राह्म में 
भी वह भज्ञानी से अलग ही मालूम होता है, उपके वचनों में और 
चेष्टा में निरृह्ठता भौर चैये दिखाई देता है, इसलिये मैं पर का कुछ 
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नहीं कर सकता ऐसे उमके निशृहभाव का अनुमान होप्तजता है। 
जानी को निवृत्तिय सरूप अ्मुकृल होगया है, ज्ञान की निरुपाविकता 
प्रतीत हुई है, इसलिये ज्ञानी में और भज्ञानी में अन्तर तथा वाद्य में 
बहुत बड़ा अतर दिखाई देता है, यह मय व्यवहार की अपना से कयन 
?। क्रिस्ती को सत्प की प्रतीति न हो झिन्तु बाह्य में सिर होकर 
ध्यान में बैठता है-प्रायः ऐसा देखा जाता है, में पर का कुठ करता 
हैं, शोर पर-पदा््र मेरा कुछ कर मऊते हैं, इसप्रकार तीनोंकाल के 
अनन्त पर-पदार्थों के प्रति कतुल-ममल मानता है, इसलिये उप्ते मनन्‍्त 
(म-द्रेष हुए विना नहीं रहता । इसप्रकार बाहर से ध्यानमंग्त दिखाई 
दे किल्ु भीतर प्रमेकाकार के मिथ्या प्रमिप्रा्यों की शब्य रहती है। 
इस पपेंज्षा से वाद्य प्रवृत्ति पर घांतरिक गु्गों का आधार नहीं है। भज्ञानी 
नाहर से शांत बैठा हुप्ना दिखाई देता हो झिन्‍्तु झतरग में ऐसे विचार 
उठते हैं कि यदि में कुछ करूँ: ओर बुछ वोह तो दूपरों से भपिक 
महान होजाऊँ । श्रौर ज्ञानी बाह्य गे राज्य करता हो फिर भी उप्के 
अतरग में ऐप विचार होते है कि में वाह्मय लक्ष्य से रहित म्माश्नय 
खम्ाब में स्थि होजाऊँ तो उसीम मेरी महत्ता है। ज्ञानी को 
प्ज्ञानी की भांति अधैर्य नहीं होता | यदि इकलोता जयान बेठा बीमार 
होगया हो तो ज्ञानी उसकी श्रौषधि कराता है, ठपचार करता है 
सेवा करता है, किन्तु उधके अतरग में भाकुलता नहीं होती भोर वह 
अपमे मन को समाधान करके यह सोचता है ऊक्रि जो होना द्वोगा सो 
होगा । यदि पुत्र का मरण होजाये तो कमी ऐसा भी होता है कि 
ज्ञानी रोता है भ्रौर झज्ञानी नहों रोता, किन्तु इप्तप्रकार वाह्म चेश से 
जानों और अज्ञानी की परीक्षा नहीं होमकती । 

अब झागामी सोलइवी गाथा कौ सूचना रूप हिश 
कहते हैं-- ह 

एप ज्ञानूषनो नित्यमात्मा सिद्धिमभीज्सुमिः ! 
साध्यसाधकभावेन हिविकः समुपास्यताम्‌ ॥ १६ ॥ 
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अधः--पह ज्ञाधमसखरूय नित्य श्रात्मा है सो उमफी मिक्नि के 
इच्छुक पुरुषों को साध्य-्ताधफ भाव के द्विमेद से एफ ही नि सेवन 
काना च हिये । 


यह आत्मा पराश्रय के भेद से रहित, भिरुपाधिक ज्ञानखवरूप है, 
पके पूर्ण वेबलज्ञान स्वरूप की प्राप्ति के इच्छुक पुरुषों को घाध्य 
( पूर्ण निगल अवस्था ) और साधक ( अपूरण निमेल पर्यायरूप दर्शन 
ज्ञान-चारित्र ) भाव को दो प्रकार से जानक, एक्राफार सामान्य 
भाव को उपदिय मानकर उस्तीका सेवन का चाहिये | वह पूरे 
स्वभाव ही साध्य है | केवलज्ञान व्यवहार से साध्य है, क्योंकि व्ह भी 
वास्तव में तो पर्याय ही है। निश्चय से त्रिकालस्थायी पूणे भाव्म- 
स्वरूप खय ही साध्य है | स्ममात्र के तल से पुरुषा ग्रग होता है। 
साध्य के बल से साधन की नि्मज्ञता द्वोती है । 


साध्य-तताधनभात्र आत्मा में ही है, उप्ता मन के अगल्म्न्नन का 
पाथ नहीं है, भोर शरीर या बाणी भी प्ताधन नहीं है | कोई शुभ- 
विकल्प भी गुण-लाभ के लिये पहायक नहीं है, ऐसा जानफर निविक्प 
निरावलम्बी पूर्ण ज्ञानसरूप को लक्ष्य में लेफ़र अपने एकल में. स्थिर 
होना चाहिये । 


झात्मा नित्िकल्प अमेदखरूप है, ऐसा कहने पर सझन्ञानी जीत 
कुछ नहीं ममक्त सजुता, इसलिये अवस्था के भेद करके ज्ञमी उसे सम- 
माते है कि जो श्रद्धा करता है तो झात्मा है, जो जानता है प्ो 
पात्मा है । बाततय में मात्र ज्ञायकल्भाव में भेद बरता सूतार्थ नहीं 
है। जाननेवाला स्॒य नित्य सतत जानता है | मिप्तकी सत्ता में सत्र पर 
के पृथक को जाननेवाला ज्ञाहब मालूम होता है वह जब अशुद्ध भवस्था 
में रुक जाता है तब परपदार्थ में अच्छाई-चुराई म.नता हैं उसमें 
पयका जितेे ही रागादिक्त मालूम होते है, किस्तु वे रागादिय ज्ञान- 
सझ्ा में नहीं होते | राफद्रेष क्री भस्वरता को दृए करके तू निराकुल 
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रिपरतार्त से रह पऊता है । पराश्रप में हुक जानेवाली वहिमुस्त दृष्टि 
का त्याग करके उप्तका सखम्राव के वल से निषेध करके प्रात प्रपने 
स्वभाव में स्थिर हो जा | 


दर्शन-ज्ान-चाखिरूप प्ाधक्रभाव झात्मा में हैं भौर साधुओं को 
( इसमें श्राथक्र सम्यक्बी झादि सभी ज्ञानियों का प्रमावेश है) उनका 
सेब्रन करना चाहिये, यह बात झागे की गाथा में वही जायेगी । 


जैसे पिता अपने बड़े पुत्र से घर-यहरथी झौर व्यापार प्स्वरस्धी 
बातें करता है, सिन्तु वे मात्र उत्तीके लिये नहीं होतीं, मगर उसके 
सभी पुत्रों के लिये होती हैं, इसरीग्रकार सर्वज्ञ कावान की बाते उनके 
उत्तराधिकारी निम्रेथ साधु, गायिका, श्रावक्र और श्राविका-चारों तीर्थ 
के हियो है । जो दर्णण ज्ञान और कारन बुर्यतव साधुओं को सेवक 
उरने के उद्देश्य से कहा है उसीप्रार उपरोक्त चारों वग के लिये 
भी पममना चाहिये । श्रद्धा ज्ञान भौर चार तीनों एक भाक्ा में हो 
हं।त है, तीनप्रकार झलग नहीं हैं | उन तीनों गुणों की प्रवस्या का 
ब्रिचर करना सो राग है, किन्तु राग को दूर करने का उपाय तो 
साश्रय सात की श्रद्धा के वल से स्वरूप में एकाग्र होना ही है। 


पुय॒प-पाप को भावना जितना ही प्रात्मा नहीं है । फराथ्रय प्रे- 
मन के अबलम्बन से जो कुछ शुभाशुभभाव होते हैं सो पत्र विकारी 
भाव है, उसके झाश्य से कमी भी श्ात्मा की सुख-शांति प्रगट नहीं 
हं।ती, और उसके द्वारा प्रम्यक्ृदशन भी नहीं होसकता | यदि प्रृण्य- 
प्राप की भात्रता से रहित, निर्मल ज्ञायकस्वमाव को यथार्थ श्रद्धा के 
द्वारा लक्ष३ में लिया जाये तो ही स्रभाव में जो छुख-शांति भरी हुई 
है वह प्त्स्था में प्रगठ हंती है । 

जगत का प्रत्येक प्राणी प्वतत्र-छुखी होना चाहता है, भोर अत्येक 


प्राणी ने झ्ाना सुर कही परदाये में कल्पित कर रखा है | किंतु 
पराश्रय से कभी छुख नहीं मिलता, खतत्रत्वभाव की ग्रतीति के बिना 
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सु का उपाय भी ग्रगठ नहीं होता । शुभ या भशुभ जो भात्र होते 
हैं वह सब पराश्रय से होनेवाला विकार भाव है, अधर्मभाव है, बन्धन- 
भात्र है। वह स्ाश्रय स्वभाव में कोई सहायता नहीं करता । इस्तप्रकार 
यदि साश्रगखभाव को माने तो उसके लिये उपाय करे | पराग्रयरूप 
अत्रस्था का लक्ष्य छोड़कर, मन के योग से किचितू प्थक्‌ होकर निज में 
लक्ष्य किया कि फिर उत्ते दृष्टि में मप्तार है ही नहीं । 


यहँ। तो एक ही बात है-या तो सर परिँ्षमण या तिद्धदशा | 
दोनों विपक्ष है, एक साथ दोनों नहीं होसकते । 


प्रत्येक प्रात्मा स्वतंत्र है | स्वतत्र वस्तु को कोई पर-मन, बचन, बाय, 
की क्रिया, देव, गुरु, शाख्र, बाह्य भनुकूलता या प्रतिकूलता-लाभ या हानि 
किचितपात्र भी नहीं कर प्कता | उनके श्राश्रय से ल्लाभ नहीं कफ्रिन्‍्तु 
धंघन है । इसलिये पराश्रय का त्याग करके स्वाश्रय्वभाव को लक्ष्य में 
लेना ही प्रथम श्रद्धा का विषय है । 


एफ सूद्रण रमकण भी झपनी अनन्त शक्तियों से परपूण खण्ड 
वस्तु है, और पभपने आधार से मुबरूप स्थिर होकर प्रतिषमय खतत्र 
अतस्था को बदलता रहता है | चह दूमरे चाहे जितने रजवर्णों के 
पिंड के साथ रहे फ़िर भी उसके गुण (स्पश रस बे गध इत्यादि) 
पर से भिन्न ही हैं, उसफ्ा किल्हीं दूसरे हजकणों के साथ परमार्य से 
कोई सम्न्‍न्ध नहीं है । 


प्रतन्‍तकाल से बाह्य वृत्तिरूप अज्ञान का प्रवाह पर की श्रोर ज,रहा 
है-फाश्रय की भोर उन्मुख है, ओर पर के लक्ष्य से जितने शुभाशुभ- 
भाव करता है वह सत्र पराश्नमरूप व्यवहार है । पर में बुछ भो करने 
का जो भव है पो सत्र भवर्मभाव है, वह समाव में नहीं है, किन्तु 
एक्रपमपमात्र को गात्मा की विश्वारी अबस्था में परलक्ष्य से होता 
है | उस दाणक अत्रस्था पर लक्ष्य न देकर एकरूप ज्ञानसभाव पर 
लक्ष्य परे तो श्रात्मा सदा अखगण्ड शुद्ध ज्ञानावद स्वरूप ही है, पर के 
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बजाने वाला नहीं है । भखणड प्र्थात्‌ क्रिप्ती भीवग्तु के सयोग में 
रहने पर भी उसमें पराधीनता नहीं घाती, या उप्तमें मेद्र नहीं द्वोता, 
चैतन्य का कोई अश प्रचेतनरूप या राग द्वेपरूप नहीं होनाता | 

जो पराभ्रयरूप शुभाशुभ भेढ होते हैं वह मेरा स्वरूप नहीं है, 
मेरे लिये पहायक नहीं हैं, किन्तु बह विशोधभाव है-ऐका जानना स्लो 
व्यनहार है। मोक्षगा्ग भी घपूण भक्तया है । वहँँ। अतादि के जो 
शुभभात्र होते है प्तो वे वास्तव में मोज्षमाग नहीं है, किन्तु उनका ज्ञान 
करे के लिये कयनमात्र ( व्यवहार ) है | अ्रखयड के लक्ष्य के बाद 
उमके निश्चय से युक्त अन्‍्म्था को जानना मो व्यवहार है। उिन्‍्तु छत 
भाव के लक्ष्य के विना मात्र प्रतरस्था को ही जानना तो व्यवहार भी 
नहीं कहलाता ॥ १५ ॥| 

भ्राचार्यदेव भत्र सोलहबीं गाया में कहते हैं. कि पराश्रसरहित 
शुद्धलभाव का श्रद्धा-ज्ञान श्रौर स्थिसतारूप मोक्षमाग एक ही है, भ्रोर 
शुभाशुभभावरूप सप्तार-मार्ग एक ही है । दोनों विपक्ष है। 


दंसगणाणचरित्ताणि सेविदव्वाशणि साहुणा णिद्न॑ | 
ताणि पृण जाण तिरिण वि अप्पाणं चेव शिच्छयदो ॥१६॥ 


दशनज्ञानचरित्राणि सेवितव्यानि साधुना नित्यप्र्‌ । 
तानि पुनर्जानीहि त्रीय्यप्यात्मानमेव निश्चयतः ॥९३६॥ 


अग्र।--स,धु पुरुषों को दशन ज्ञान भर चाजिि सदा सेवन करना 
चाहिये, प्रौर उन तानों को निश्चयनय से एक भात्मा ही जाने | 


झपने में सर्व ममाधानरूप पूर्ण सुख है, भज्ञानी जीव्र उसे भूलकर 
बाहर से ही सुख श्रोर सुख का उपाय मानता है, देह इच्द्रिय पर 
इ्यादि में जो छुल्ध की कल्पना कर रखी है सो वह मान्यता भनादि- 
काल से दृढ होगई है, इसलिये यह मानता है कि मैं. पराश्रय के 
बिना नहीं रह सत्ता, किन्तु यदि उस ऋ्पना को बदलकर यह माते 
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कि स््रि। निशवय से में एक खतत्र सुखस्वरूप वस्तु हूँ, तो उसमें 
किसी की भवश्यक्ता नहीं होती | मिथ्याकत्नना करनेवाले ने झपने को 
मूलऊः प्रनन्‍त परचस्तु में पराश्नर से सुख की कल्पना की थी, ठप्त 
दृष्टि को बदलकर अतरग में माने कि में खतत्र वस्तु हूँ, भोर जबकि 
स्तत्र वस्तु हूँ तो मेरे सुख के लिये, ज्ञान के लिये दूधरे को प्रह्ययता 
लेनी पड़े यह कैसे होसकता है ? खभाव में ही भ्ननन्‍्तगुण भरे हुए 
है जोकि मेरे ही स्वाश्रय से प्रगठ होते है । साधीन स्वरूप को माने 
ओर उम्तमें स्थिर हो सो यही सुख्र का उपाय है । स्वाश्रित स्थिरता पर 
जितना भार दे उतना छुख प्रगट होता है, भर पूर्ण स्थिरता के द्वारा 
जो झमन्त घुख भरा हुआ है सो प्रगट होता है, पराश्रय के द्वारा 
स्ावोन सुब॒भाव कभी प्रगठ नहीं होसेकता । 


पराश्नय में सुख की कर्पना कर रहा था और जो ऐसी पराभ्रित- 
दृष्टि थी कि अनन्त पर॒स्तुएँ मेरे सुखूदुख का कारण हैं, उसे 
बदलकर स्माश्रित दृष्टि से देखनेपर-'मै पर से भिन्न हूँ' ऐसा निर्शेय 
करनेपर अपने में जो प्रनन्तसुख भरा हुमा है उप्तका विश्वात्त हो 
जाता है | पहले जो दूसरे पर लक्ष्य रहता था वह अपने पर रहने लगे 
तो राग द्वेष क्रम होता है । 


यहाँ स्तराधीन सुख की रीति कही जारही है । यह बिल्वुल भत- 
रग मार्ग है, उसे बाहर निकालकर केसे बताया जाप्तकता है * तुमे 
झपने मुखर के लिये दूसरे की ओर ताकना पड़े यह कितना श्ाश्चर्य 
है * घनुकूलता हो तो भादर करूँ, प्रतिकूलता को दूर बरहूँ, घन- 
प्रतिष्य हो तो सुख मिले-यह प्रत्र मिथ्या कल्पनारूप दुख ही है। 
जो पर में अच्छा बुरा मानफर, ठप्तके भाधार से सुख-दु ख की कल्पना 
करता है उसने पर को अपना माना है और झपने को पराधीन, शक्ति- 
हान माता है। जैप्ते डिब्बरी के सयोग में रहनेवाला हीरा डिब्बी से 
प्रवा हा हे ३ सीप्रकार देहादि सथोग में रहनेत्ाला भगवान भात्मा 
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उप्तस्े भलग ही है, इसलिये उत्तर लक्ष्य देने से तेरा ल्वाघीन 'सुख 
प्रगट होगा | 


जब पहले बहिमुख दृष्टि थी तब्र बाह्य में मुझे कौन भलुकूल है 
शोर कौन प्रतिकूल है, इसप्रकार परपदार्थ के लक्ष्य से रागनदेष में एकांग् 
होता था श्रोर भपने को उप्तहूप मानता था, उस परोन्मुखता की दृष्टि 
को बदलकर यदि खभात्र में गुण की ओर स्वाश्रित दृष्टि करे तो श्रद्ठा 
ज्ञान चारित्ररुप से स्वथयथ अकेला भझपने को सेवन करनेवाला होता है । 


टीकाः--यह शात्मा जिस भाव से साध्य भोर साधन होता है 
( भाव एक और पर्याय दो-साध्य-प्ताधफ़ ) उप्त भाव से ही निध्य सेवन 
करने योग्य है | भिन्न-भिन्न भावानुप्तार भेद नहीं करना पढ़ते । पुर 
पा के द्वारा ऊर्म का क्षय करके जो पूरे नितजर॒भाव प्रगट होने योग 
है तो साध्यभाव है, भोर वन्‍्धनरूप राम-द्वेष का नाश करनेयाल्ली जा 
झपूरी निमेलदशा है तो साधन प्रथवरा साधक्रमात्र है | दोनों ( साध्य- 
स्ताधक ) का ज्ञान करे, किन्तु निर्मल साध्यमाव तो मात्र शुद्ध भाजा 
का सेब्रन करने से ही प्रगट द्ोता है । 


जैपे दियासलाई में वतमान शवत्था में उध्युता और प्रकाश अग्ठ 
नहीं हैं तथापि वे शक्तिहप से बतेमाम में भी भरे हुए हैं, ऐसी श्रद्धा 
पूर्व उप्ते यद्धि योग्य विधि से घिप्ता जाये तो उप्रमें से भगत प्रग्ट 
होती है, इसाप्रकार प्ात्मा में तीर्नोत्रोक को प्रक्नाशत करनेबाली केव- 
लक्षानज्योतिरुप शक्ति भरी हुईं है । उस पूरी का लक्ष्य करनेत्राला 
निमल्भाव वर्तमान में भल्प है, तथापि प्रत्यक्ष है मौर श्रद्वा में पूर्ण है। 
सिद्वदशा का भोर केवल्ज्ञान का मात्र भरा हा है, वह बतमान हें 
पप्रगट है-परोत्ष है। 
» पानी में उप्यता प्रषयक्ष है उमक्ा लक्ष्य गौण बरके, उप्तके उडे 
स्वभाव का लक्ष्य करने के बाद उप्ते शीतल करने की क्रिया प्रारम वो 
तब उसमें थोड़ी ठटक ञाने लगी सो बह बतेप्तान में अशतः अछक्ष 
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ठह्क है और उप्तमे जो स्पूर्ण ठडक लक्ष्य में भाती है तो वह शक्ति- 

रूप से परंक्ष है, उत्तीप्रकार बतमान में झात्मा में परनिमित्त के योग- 
रु ९ 

रूप.'अब्रस्था को गौण करके पूरे ।नि्मलखभाव का छक्ष्य करने के 

बाद परोज्ष केवलज्ञानखरूप की झव्णडढता के लक्ष्य से बतेमान में 

छाश्रप के बल से प्रांशिफ्न निमल श्रद्वा-शान-चारिभाव प्राट होता 

है, उप्तके द्वारा निमलखरूप झात्मा है| सेवन करने योग्य है | 


यथार्थ प्रतोति में पूरल्ठभाव की श्रद्धा और उसका लक्ष्य हो उपके 
साथ ही पूर्णमात्र प्रगण होजाये तो बीच में, साधक्र दशा अर्थात्‌ 
मेज्ञमागे न भाये, किन्तु ऐसा नहीं होता, क्योंकि पूरी निर्मेलता प्रगट 
होने पे पूर्व बीच में मोक्षमागे झाये बिना नहीं रहे । 


लेंडपीपल में चोंसठपुटी चरपराहट धाने की शक्ति बर्तमन में 
प्रगटरूप से नहों है फिर भी उस पूर्ण की प्रतीति के लक्ष्य से वर्तमान 
में उस्ते घिनने से थोड़ी चरपराहट ग्रगट द्वोजाती है, जोकि पूर्ण 
चरपराहट का अशत कारयेरूप साधन है सो प्रत्यक्ष है, और पूर्ण चर- 
प्राहट प्रगट नहीं है तथापि उसकी प्रतीति है; इस्तीप्रकार श्ाक्षा में 
केवलज्ञान वर्तमान में अग्रगट शक्तिहृप से भरा हुआ है, उस्तकी प्रथम 
श्रद्धा करें, भोर क्रिप्ती भी दृष्टि से विरोध ने रहे-हपगप्रक़ार उप्के साधन 
की भी ययाये पहिचान रे, पश्चात्‌ सत्र लक्ष्य से एक्राग्नता के बल से 
जितने आग में नि्मैज्ञमात्र प्रा हो वह प्रतक्ष है और वह पूर्ण का 
साधन है। 


पीपल के दृष्टात में लोगों का लक्ष्य फ्थर पर जाता है, किन्तु 
पत्थर से पीपल मे चौंतठपुटो चरपराह्ट नहीं भाई है। यदि पत्थर से 
चरपराहट भाती हो तो कबड़ फ्यर या लबड़ी के टुकड़ों को खरल में 
डालर घोटने से उनमें भी चरपराहट आनी चाहिये। दश्शन्त में से एक 
अग्य को लेकर उप्रमें से सिद्धान्त को प्मक्न लेना चाहिये। पीपल में 
चौंमठपुटी चरपराहट थी प्रो वही प्रगठ हुईं है। इस्रीप्रफार भाक्मा में 
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केवलज्ञान शक्तिहुप से विद्यमान है, उप्रवी प्रतीतिरूप प्रथम साधन वरने 
के पश्चात स्थिरतारूप तरिशेष पुरुषा्थ होता है। पूर्ण प्रखंड की श्रद्धा 
में एकाकार पूर्णछमाव का ही लक्ष्य है, उप्तमें प्रपृशभाव के या पूर्ण- 
भाव के भेद नहीं होते। भेद के लक्ष्य से प्रभेद का पुरुषाथे उद्‌भूत 
नहीं होता | प्रखण्ड पूखभाव के बल से निशल् श्रद्धा ज्ञान भौर 
स्परता होती है। वर्तमान में पपूं और शक्ति में पूण-इप्तप्रफ़ार दो 
अत्रस्थाप्नों का भेद बरनेवाले व्ययहार को गोण करके प्रम्यक्रशैन का 
लक्ष्य भ्ख्णड ज्ञानमय स्ररूप की झोर एकाफार है। 


में पूरयत्तु एफरूय खतमब्रतया त्रिकालस्‍्यायी हूँ, उपमें पूरी 
निमल झगस्था शक्तिरूय से नित्य भरी हुईं है, भौर वततमान में अपर 
अवस्था है-यों दो प्रकार के भेद ज्ञान में प्रतीत होते है, किन्तु श्रद्धा 
का ध्येय (साधन का साध्य) पूण भ्खणड्रूप ही है। 


लोग कुलदेवतादि को प्रवेप्तमर्य, रक्षक मानते है, फिन्‍्तु यह तो 
विचार कर कि तुममें भी कुछ दम है या नहीं? तू नित्य है या 
नित्य ? स्ाधीनता के लक्ष्य से प्रन्दर तो देख ! त्रिकाल खतत्रतया 
स्थिर रहनेवाला भगवान भात्मा प्ततत जागृत ज्ञातासवरूप है, वही एव 
समर्थ देव है, उसीफी श्रद्धा कर, पर की श्रद्मा छोड, पर से पृथक 
बतानेवाले निर्मल ज्ञान का विवेक का, स्रभाव के बल से एकाग्रता वर 
ओर श्रद्वाज्ान तथा स्थिरता को एकरूप ख्भाव में लगा यही 
मोक्षमागे है । 


जो ज्ञान है सो साध्य-साधक दोनों भाव को जानता है, किन्तु 
सेवन तो मात्र निश्चयस्वरूप का ही करता है। इसका भर्थ यह है 
कि निश्चय वत्तु-भातमा पर एकराकार हक्ष्य का जोर दिया जाये। 
निश्चय स्वभाव के बल से घपूर्ण पर्याय पूण निगल होजाती है। में 
व्यवहार के भेद में रुकने वाला नहीं किन्तु पराश्नय के पर्व भेदों को 
नाशररनेत्राला हैँ, ऐसे धिःशक्र भाव से भखण्ड ख़भात्र के बल से 
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होन पर्याय को तोड़कर, प्ल्पक्राल में प्राध्यरूप पूर्ण मोद्ादशा प्रगढ 
करता दै। यदि यह सम में न भाये तो वैन रखकर स्मकना चाहिये, 
क्योंकि सम के मार्ग पर ही घत्य का झागमन होता है, विपरीत मार्ग 
से कमी प्रन्त नहीं झायेगा। 


यदि भ्रात्मा में पूर्ण शांति, और भपार जञान-सुख न हो तो भशाति 
झोर पराश्रयता का दुःख ही वना रहे । यदि समाव में छुख न हो तो 
चाहे जितना पुरुषा् करने पर भी बहू प्रगठ नहीं होमकता, किल्सु 
ऐसा नहीं है| भात्मा मे निरतर भनन्त सुख की पूर्ण शक्ति है, उमकीौ 
यथार्थ प्रतीतिरूप सम्यकृश्रद्धा करके भ्रभेदखरूप के लक्ष्य से एआग्र हो 
प्रौर त्रिकाल निश्चयध्वभाव की दृढता करे तो स्वाधीन छुखरूप में गड्ढा 
नहीं द्ोती। उस श्रद्वा के बल के झनुप्तार निर्मेलभाव की एकता के 
द्वारा एक ग्रात्मा को ही सेवन करना योग्य है। 


इमप्रकार स्वाश्रित निश्चय भक्ति काके प्र्थात्‌ एक ही भाव में 
मोक्ष भौर मोक्ष की प्राप्ति है, इमप्रकार खवय निशय करके भखगह अस्तु 
के व्यवहार से भेद करके दूसरे की समझाने के लिये कहते है, तथापि 
लक्ष्य तो पूंण का ही है। पाधु पुरुषों को पराश्नय के भेद में उहित 
खाश्रित निर्मल दशशन ज्ञान प्रौर चारित्र करा निस्य मेबन करना चाहिये । 
यथपि बहनेवाले का लक्ष्य पूर्ण झ्भेद पर है, किन्तु भेद किये बिना 
दूमरे को ममकाया नहीं जासकऊता | यदि क्रिमी भन्नानी मे कहा जाये 
कि अ्रवग्ड भात्मा सेवन करने योग्य है तो वह समक्ृता नहीं है, हप- 
लिये उपदेशक यह जानता है कि शुद्धनय का उपदेश प्रावज्यक है, 
फिर भी वह दर्शन ज्ञान थे चारित्र के भेद करके कथन करता है, 
फिन्तु उसका लक्ष्य तो भखयड निश्चय का ही है। यवाथ निःिचरयखूप 
निर्मल, एक्रूप घखणइ भातमा को लक्ष्य में लेने पर डम्ी स्थित्ता के 
बल से भस्पकाल में मोक्तपर्याय प्रगट होजाती है। साधक प्रसस्या में 
प्रत्यकाल के लिये माधन-माध्यरूप झपूर्ण प्रवस्था शरर पूर्ण प्रवस्थारूप 
खगड़ पर लक्ष्य रहता है, किन्तु प्रवगड के बल पे उच्च भेद का विभक् 
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हृठ्ता जाता है, भोर घपनों भोर के विकत्प भी टृट्कर प्रह्यकाल में 
पूर्ण होनाते हैं। ; 


व्यवहार से भेद करके दरशीन-ज्ञान-चारित्र का स्वरूप बताये, वमान 
झपूर्ण पत्रस्था को बताये, मिल्तु भेद को जानकर एक प्रभेद् भात्मा को 
ही सेवन करना योग्य है, क्योंकि परमा4 से तो ज्ञान दर्शन चारि-यह 
तीनों भेद भात्मा के ही परिणाम हैं, प्राग्मा से घलग नहीं हैं । ऐमा नहीं 
, है कि मन में दर्शन रहे, शास्त्र में ज्ञान रहे, भोर शरीराहि की क्रिया में 
चातित्र रहे। किन्तु भन्तरा में स्वाश्रित झरूपी निर्मेल भावरूप से तीनों गुणों 
की एफ्तामय बात में स्थिर होना सो सस्याचरण चातित्र है,-सम्वक्ृ 
चारित्र है। एक स्थान पर शरीर का चैंठे रूना सो सामायिक नहीं है, 
शरीर की कोई क्रिया सो चारित्र नहीं है, जिन्तु में निरुपाधिक ज्ञान- 
खरूप भात्मा हूँ-इसप्रजार खलह्य में स्थिर होता सो प्तामायिक्क प्रोर 
चारित्र है। शुभविय्षप में स्थिर होजाना भी प्रच्ची प्रामायिक नहीं 
है, फिन्तु भ्रामपरिणामों की स्थिरता स्तामायिक्त, हे | अशुभ से बचने के 
लिये शुभभाव करने का निषेध नहीं है, किन्तु उप्तीको धर्म मान लिया 
जाये तो उप्तक्रा निपेत है। जिसे ऊपर चढने का उपदेश दे रहे हैं, 
उस्ते व्यवहार से भी नीचे गिरने को मीसे कहा जायेगा ! 


जैसे देववत का ज्ञान श्रद्धान भौर चारिर देवदत के समाव को 
उहलघन नहीं करते इसलिये वह देवदःत के स्वरूप से है, अन्यरूप से 
नहीं है, इसीप्रफार झात्मा में भी पर से मिन्न, निरावलम्यी पूर्ण शुद्ध 
हूँ-ऐमी श्रद्धा, उसका ज्ञान और उसके भतुत्तार प्राचरण घात्मा के खमाव 
का उत्लघन नहीं करते, भर्थात्‌ उप्में से कोई गुण दूपरे का भाश्रय 
नहीं लेता इसलिये वह नित्य शुद्ध आत्मा के चाश्रय पर ही भवलम्ित 
है, शत. वे भी धात्मा ही हैं भन्‍्य वरतु नहीं। 


यही यह निश्चय हुआ कि पूरे निर्मल स्ाध्यमाव भी भागा खेय 
है भौर निमल दर्शन ज्ञान चारिरूप स्ताधक्रमाब-मोक्षमाग भी लग ही 
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है। मोक्ष और मोक्षमाग का निःचयक्रारण भी भाक्मा खय हो है। 
थात्मा का कोई साधन व्ययहार से भी किसी पस॒स्तु में नहीं है, मन, 
बाण, देह की प्रवृत्ति में नहीं है, धतादि के शुभराग में भी नहीं है, 
ऐपा निश्चय करके अपने, एक पात्मा का ही सेवन करने योग्य है, वह 
लग अपने आप से ही प्रगठ परमात्मारुप में प्रकाशमान है। 


, मनुष्य कभी-कभी झ्ाकुलित हो उठता है कि-ऐसे निश्चय (प्रबेधा 
सं) स्वरूप को सममने बेठेगे तो कहीं के नहीं रहेंगे, हम जो पुण्य 
में व्यवहार मानते है, वह साधन भी नहीं रहेगा तो फिर किपका 
आश्रय लेंगे! किन्तु हे भाई! तू भक्केला ही खतंत्र पूण प्रभु है, खय 
ही नित्य शरणभूत परमात्मा है, मोक्ष का मार्ग बाह्य में जोर मोक्ष 
श्रात्मा में हो, भर्थात्‌ कारण परपदा् में श्लौर उप्तका कार्य झात्मा में 
हो-ऐप्ता त्रिक्राल में भी नहीं होपकता। यह बात कमी रुचिपूर्वक नहीं 
छुनो, सत्य को प्मकने की कभी चिता नहीं की, इसलिये जो अपनी ही 
बात है बह कठिन ग्रतीत होती है। समकने की जो रीति है उप्तके 
अनुमार प्नय को पमकने की भादत रखनी चाहिये। भगवान प्ामा 
पर से भिन्न, मत झोर इन्दियों से पर है, उसे सतममागम से समकने का 
प्रय्न करे और सत्यातत्य की भल्ीमाति परीक्षा करे तो स्मक सकेगा। 
किन्तु यदि अपनी शक्ति में ही शट्ठा करे ओर अपने से ही प्ज्ञान रहना 
चाहे तो भ्रपूत्र रुचि के बिना प्मक कहें से भायेगी ! जिते समझने 
की भाज़ाज्ञा है वह पत्य को सुनते ही भीतर से अति उत्साहित होऋर 
चहुमान करता है कि शहो।! यह धपूर्व वात तो मेंने कभी घुनी 
ही नहीं, यही मुझे समझना है। ख्भाव की इढ़ता के द्वारा पर के 
अमभिमान का नाश किया कि वह स्रथ नि संदेह होकर खतम्नता को 
घोषित करता है क्रि एक दो मंत्र में ही उस सप्तार की प्रमाति है। 
इसलिये समकने की रुचि का उत्साह वारखार बढ़ाना चादिये। 
यदि समझने में बिल्षत्र प्रतीति हो तो मानना चाहिये कि धभी भ्रधिक 
रुचि की आवश्यक्ता हैं। जिससे परम हितरूप सुख ही होना है 
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उसके श्रवण-मनन में भाकुलता नहीं भानो चाहिये । पूर्वापर क्रिध से 
रहित भर्थात्‌ पर-निम्मित्त के भेद्र से रहित, स्वतत्र भ्रविकारों परम सत्‌ को 
स्वीकार करना मो मम्यकूदशन है। 


भावाथे;--दरीन ज्ञान और चारि-यह तीनों झात्मा की ही भवस्पाएँ 
हैं, वे भाधु पुरुषों और श्राव्कों के द्वारा नित्य सेपन करने योग्य हैं, 
और व्यवहार से अन्य को भी वैसा ही उपदेश करना योग्य है। साधित- 
निश्चय का फल्ल मोज्ञ है और पंगाश्रित व्यवहार का फल सप्तार है। 


प्रश्त:--जबकि ज्यवहार से मोक्ष प्राप्त नहीं होता तो व्यवहार 
का उपदेश क्रिसलिये किया जाता है 


उत्तर --व्यवहार का उपदेश तो भज्ञानी जीधों को एरमाथ स्रमकाने 
के लिये किया है, किन्तु प्रहण करने योग्य तो मात्र निश्चय ही है। 

प्रशन।--साधारण जनता को लोकप्रचलित व्यवहार का भादर 
करने का ही उपदेश क्यों नहीं देना चाहिये? 


उत्त;--बैसे व्यवहार का उपदेश देनेवाले भनेक स्थल हैं, किन्तु 
जिम्तसे जन्म-मण दूर होजाये-ऐसे सनातन सत््यमाग का उपदेश ही 
झत्यत दुलेभ है। ऐसे परमार्थ का उपदेश इस प्रमयप्तार में किया गया 
है, इसलिये वह सत्य उपदेश सबके लिये करने योग्य है। 


भ्राठ बषे के बालक से लेकर बृद्धपुरुषों तक सभी में सत्य को सम- 
मेने की योग्यता है, स्रभी प्रम्नु हैं। जो झत्य वक्ता होता है वह परम- 
श्रत्य को ही उपदेश करता है। स्वेज्ञ़मगवान के द्वारा कथित निश्चय 
के बिना त्रिकाल्न में मुक्ति का कोई दूप्ता उपाय नहीं है | भप्त्य को 
माननेवालों की सद्या इप जगत में भधिक ही रहेगी, किल्तु इससे साय 
वहीं ढेंक नहीं जाता | ह 

दर्शन, ज्ञान, चासत्रि-यह तीनों आत्मा की ही पर्बायें हैं, कोई 
अल्लाग वस्तु नहीं है, उसी भय का सूचक कलशरूप श्लोक कहते हैं।-- 
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दरशनज्ञानवार्ज्रि्वित्तादेकलतः स्वय । 
मेचको-मेचकश्चापि सममात्मा प्रमाणतः ॥१६॥ 

अयेः--यदि प्रमाणदृष्टि से देखा जाये तो यह भात्मा एक ही 
साथ झनेक भवलथारूप (मेचक) भी है, भोर एक भवस्थारूप (भमेवक) 
भी है, क्योंकि उसे दर्शन, ज्ञान, चारि से तो त्रय्ल है भोर अपने से 
भपने में एकल है। 

प्रमाण घर्थात्‌ त्रिकाहस्थमाव और वतेमान झवस्था-दोनों को एक 
ही भाय लक्ष्य में लेना। भुवस्वभाव की दृष्टि से देखने पर निश्चय से 
भात्मा के एक ही है, पर्यायट्रष्टि से भात्मा अनेकरूप है । जहाँतक 
पूरी निमल भ्रवत्था प्रगट न हो वहँतक भेद होते है, किन्तु स्वभाव- 
दृष्टि से देखने पर कमी भेद नहीं होते | पर्याथ के लक्ष्य को गौण 
करके अखण्डखभाव की इढृता का वल उप्त विकार का नाश करनेबाला 
है। आ्ात्मा में ऐसी श्रवस्था है भोर ऐसे गुण हैं, इसप्रकार विचार में 
सेद करने पर रागमिश्रित विचारों में लगना पड़ता है, इसलिये पराश्रव- 
रूप विकल्प को तोडने के लिये अमेद निश्चय पर भार देना चाहिये। 

झज्ञानी जीव यह मान तैंठा हैं कि-में देह की क्रिया को करता हैं, 
ओर पुण्य-पाप का कर्ता हूँ, इसलिये वह उस्ती को भावना करता हैं, 
तथा रागाढि को भपना मानकर प्रनन्तकराल से उन्हें काता चल्ला भायो 
है। जिप्तका खभात्र ज्ञान भर्थात्‌ सबको जानना है उप्ते विकार नहीं 
होता, किन्तु यदि पर को जानते हुए उस झपना मानले तो राग के 
कारण दुःख होता है। यदि पुत्र मर जाये और उप्तका ज्ञान ही दुःख का 
कारण हो तो जिन्हे पुत्रमरण का ज्ञान होता है उत छबको दुःख 
होना चाहिये, किन्तु ऐश्वा नहीं होता | जिसने पुत्र को भपना मान रखा 
है उमीको भयने राग के कारण दुख होता है; जिसे राग एवं ममता 
नहीं है उसे दुख नहीं होता । ज्ञान दूंब का कारण नहीं किन्तु 
उप्तमें होनेशाला राग और मम्रता ही दुख का कारण है । मात्र ज्ञान 
पहने में न तो कोई राग है भोर न देय ही । 
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मैं ज्ञानलभावी स्पर का ज्ञाता हूँ, किन्तु किप्ती में प्रच्छा-बुरा 
मानकर रुतनेबाला नहीं हैँ | यदि सतत ज्ञातारूप ही रहे, जानने में 
कहीं ने भ्रटके तो रागद्वेष न हो | जिसने पर के प्रति अपनेपतत का 
ओर 'करैय का भ्रभिमान रखा है, वह पर में भनुकूलता ओर प्रतिकूलता 
मानकर उपमें रागदद्रेब कता है। वही बच का कारण और सप्तार 
का मूल है । 


जिपफी रुच होती है, लोग उसी को वारस्वार रठते रहते हैं, 
इप्प्रकार चतन्यस्परूप की रुचि करके, निरावलम्बी भात्मस्विरता के 
लिये बारखवार श्रवण-मनन करना चाहिये | यथाय खरूप की इृद़्ता 
के न्याय को वारम्त्रार याद करके उसी परमतल्व की भावना करता 
चाहिये । 


प्रत्॒ नयविवत्षा कहते है -- 


दर्शनज्ञानचारिनिस्त्रिमिः परिणतलतः। 
एको5पि त्रिस्वभावत्वाद्‌ व्यवहारेण मेचकः || १७॥ 


' झग।--प्राप्ता एक है तथापि व्यवहास्दष्ट से देखा जाये तो 
त्रिवा स्वभाव के कारण भनेकराफाररूप ( 'मेचकः ) है, क्योंकि दरीत 
ज्ञान भौर चारित्र इन तीन भावरूप परिणमन करता है | 


भगवान प्रात्मा एकल्रूप है, इसका यह प्र्थ नहीं है कि-पभी 
प्रात्मा मिलकर एक होगये हैं, किन्तु प्रत्येक झात्मा खतन्नरतया भा- 
वान है । श्र रादिक सर्व, परपदाथों से मिन्न, भ्रनन्‍्त ज्ञानादि गुणों का 
पिड, झरने त्रिक्राल गुण और पर्यायों से प्रभिन्न है-इस्प्रकार एकरूप है, 
फिर भी यदि व्यर्हारदष्टि से देखा जाये तो ज्ञान दर्शन भौर चाणि- 
ऐन तीन खगुर्णों को लेकर झनेकाकार दिखाई देता ह्ै। 


झात्मा में अनन्तगुण हैं, किन्तु उनमें दीन ज्ञान भोर चारित्र यह 
तीन मुख्य हैं, इन तीन मेदरूप से भात्मा को लक्ष्य में ले तो विकथ- 
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रूप रागमिश्रित मलिवता भाती है। पोन्मुखता ओर पर के करने का 
भात्र परिभ्रमण की क्रियारूप अवर्म है। ज्ञानी उस भेद को ,जानते 
तो हैं, क्रित्तु उम्रका लक्ष्य गौण करके, त्रिकालध्थायी प्रववभाव के 
लक्ष्य से एऋरूप घात्मा की है| श्रद्धा करते हैं। भेद के लक्ष्य से 
एकरूप स्वरूप में स्वाश्रमता से स्थिर नहीं होसकृते, एकलरूप में 
भेद करनेवाली मेचऋदष्ट-मलिनदष्ट है । 


यदि तुझे खततन्न भात्मसत्ममाव चाहिये हो तो पर के किसी, भाव 
को शपने स्माव के खाते में मत डाल | , निर्मल, श्रद्धा, ज्ञान भोर 
चारित्र के खयह करके एकरूप स्वभाव का, विरोध मतकर, भेदरूप 
दृष्टि से यथा श्रद्धा प्रगट नहीं होती । 


जप्ते प्तोना पैला, चिकना प्रोर भारी छ््थादि पनन्तगुर्णों से परि- 
पू एफरूप है, भोर उपके मिन्‍्न-मिन्न गुणों के विचार से सम्पूर्ण 
सोना यवारथतया खयाल में नहीं धाता; इमीप्रफार भात्मा भे भननन्‍्तगुस 
है, उसमें दशन-ज्ञान-चारि इध्याहि गुण भी है; किन्तु यदि उसके 
रूप विचार में लग जाये तो प््पूण वस्तु खयाल में नहीं घाप्तकती। 
भेद काके विचार करने से राग होता है, उममें मत का पभवलस्पन 
पाता है, उप्के भाधार पे भात्मा का गुण प्रगठ नहीं होता । 


आत्मा एकरूप तिक्रालस्थायी शखण्ड ज्ञायक् ही है । यदि उसे 
शुद्धनय से देखा जाये तो शुभाशुभ विकल्य लक्ष्य में नहीं भ्राते। इतना 
हो नहीं, डिल्तु देव ज्ञान चारिहय तोनों मिन्न भार्वों का लक्ष्य भी 
गौण होजाता है | एक प्ाव्मा को तीनरूप परिणमित होता हुभा 
फहना सो व्यवहार है, यह प्रभेद में भेद हुमा। यह शुद्धदप्टि की बात 
है, इसमें राग-द्रेष या पुण्यादि का कठेल है ही नहीं । 

एक को तीनरूप परिणमित होता हुथा बहना सो व्यवहार है, 


अप्तत्यार्य है | भेद के द्वारा शमेद शुद्धल्लमाव नहीं जाना जासकता, 
ग्रौर जाने बिना उसमें र्यिर नहीं हुमा जासऊता, इसलिये निश्चय से 
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अनेफल भभूतायें है । एकरूप प्रभेद बस्तु का लक्ष्य करना प्रो यही 
प्म्यकूदशीन, ज्ञान भर चार््रि का कार्य है । 


पत्र यहाँ परमार्थनय से भात्मा का खरूप कहते है।-- 


परमार्थेन तु ज्यक्तज्ादृत्व व्योतिषिककः । 
सर्वेभावांतरम्व सिस्वभावत्वादमेचकः ॥ १८॥ 


ग्रध--शुद्ध निश्चयनय से देखा जाये तो ग्रगट ज्ञायकता ओति- 
मात्र से भात्म एकसवरूप है, क्योंकि शुद्ध द्व्याधिकतय से पर्ष अत्य- 
द्रव्य-के खमात्र तथा धन्य के निमित पे द्वोनेवाले विभावों को दूर 
करने का उप्का स्वभाव है, इसलिये वह 'भमेचक' है-शुद्ध एफाकार है| 


प्रथम व्यवहार की बात कही है कि-भात्मा में वर्तमान प्रवशा 
में राग है, किन्तु उस व्यवरह्मटष्टि में राग-द्वेष को दूर करने की 
शक्ति नहीं है, पर्याय के लक्ष्य से राग. दूर नहीं होता | निमित्त मौर 
पर्याय का लक्ष्य करना प्रो व्यवहार है, उप्तके लक्ष्य प्रे राग ही उप 
होता है । शुद्ध निश्चयनय से भात्मा को देखा जाये तो प्रगठ श्गक 
ज्वोतिरूप से ही भामा एकल्मरूप है, परनिमित के भेदरूप से नई 
है । जहा दर, ज्ञान, चारजि के मेद के विचार की भी वात नहीं 
है, वहाँ। विक्रार का या मन, वचन, काय की क्रिया का ? कर्ता वो 
पुण्य-पाप का कर्ता होने की बात ही कह रही * 


इपसे पूवे के कलश में यह बात कही गई थी कि-भेद को जानना 
सो व्यवहार है, ठप्तते लाभ होने की बात नहीं कही थी। पम्त मेदों 
का निषेष करनेत्राले खमाव से भात्मा अ्खणड वस्तु है, उसे शुद्ध वर 
दृष्टि से देखने पर ॒ पर्व झन्यद्रव्य के स्वभाव तथा उसके निमित मै 
होनेवाले पुण्प-पाप के विकारों का नाश करनेब्राला उपका निर्मल 
खमाव है, इसलिये वह प्रम्नेच+-शुद्ध एफ्राज़ार है। उनमें गुण के भेर 
नहीं हैं । वन्व-मोज्षरूप भवत्या के भेद भी नहीं हैं । ऐसे निरोक 
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पूण सभाव को श्रद्धा के बल से विकरप, राग टूटकर निर्मल दशा प्रगठ 
होती है । 


में त्रिकालस्थायी भअनतगुण्णों से परिपूण एकरूप निश्चल हूँ, निरा- 
चलम्बी परमात्ता हूँ, ऐसी घुबत्ता के बल से तीनों गुणों के विकरप 
श्रद्दा में छोड़ देना चाहिये, भोर पूर्ण एकाकार स्तभाव को श्रद्धा के 
लक्ष्य में प्रखण्डतया ग्रहण करना चाहिये, भेद में से अभेद स्वभाव 
को ले लेना चाहिये । एक स्वभाव में गुण को अलग करके विचार॑ने 
के लिये रुक जाना सो गुण को प्रगट काने का कारण नहीं है, एक- 
एक गुण को अलग करके विचार काने पर एकत्व लक्ष्य में नहीं माता । 


अनादिकाल से परोन्मुखता का कारण जो बहिमुखदृष्टि है. उस्ते 
बंदला श्रर्धातू ससार की रुचिरुप परिश्रमण की दिशा को बदला कि- 
खमाव में भव का भाव नहीं रहता, कित्तु ठप्तका श्रभाव होजाता है। 


पोलहवे कल्श में प्रात्मा को प्रमाणज्ञान से बताया है। सत्रहवे 
कलश में व्यवहार से भेदरूप से मब्ग्नि 'मेचफा कहा है, भठारहवें 
कलश में निश्चय से अमेदरूप शुद्ध कहा है । प्ब यह सत्र चिता 


ठोड+र विऋल्प छोड़कर सकूय में है एकाग्र होकर स्थिर होना चाहिये, 
सो कहते हैं:--- 


भात्मनश्वितवैवाज भेचकामेचकलयो: । 
दर्शनज्ञानचारित्रे: साध्यसिद्धिने चान्यथा ॥ १६ ॥ 


अरथे;--यह भात्मा मेचक है-मेदरूप धनेकाकार है, तथा अमे- 
चक है-भभेदरूप एकाकार है, ऐसी चिता से तो बच करो ! साध्य 
आत्मा को पिद्ठि, दर्शन ज्ञान और चारि-दन तीन भावों से ही दवोती 
है, भन्यप्रकार से नहीं होती-ऐसा नियम है । 


में राग का कर्ता नहीं हूँ, भौर घत्नस्था में कतृत्वभाव से ज्ञो 
भेद किया जाता है. उपरूष भी मैं नहीं हैँ। प्राध्यक्राम्मा की सिद्धि 
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निर्मल दर्शन ज्ञान चार की एम्ता से ही होती है। एकाकार झभेद- 
स््रभाव के अनुभत्र से ही ह्वित है, दूपरे से भात्मा का हित नहीं है। 
बाह्य में क्रियाकाड से, पुण्यपाप के विकार से, पर की भक्त-लुति से 
भात्मतभात्र भिन्न है, इमलिय्रे-गुग मे दे।षों का श्रभाव होने से वाह्य- 
प्रत्नत्ति गुणों में क्रिचितूम्ात्र भी सहायक नहीं है। 


भावाथ --भाता के शुद्धलभाव की साक्षात्‌ प्राप्ति (पूर्ण में क्षदशा) 
है साध्य है। भात्मा मेचक है या अमेचक है-ऐसे विचासमात्र 
करते[रहने से साध्य की प्तिद्ध नहीं होती। मै स्वाश्रय के वल 
से पूरण हूँ, शुद्ध हैं, पर से-बिकारों से प्रलग हूँ, ऐसी श्रद्धा होनेपा 
दृष्टि में सगया मोक्ष ही होगया है। मुक्तलभाव को देखनेवाले ज्ञान- 
स्वभाव से तो भाष्मा ख़य ही पूरे कृतकृत्यलवरूप पवित्र मोक्ष ही है, 
झर प्रबंधा मुक्ति तो केवलज्ञान एवं तिद्ददशा में ही होती है। 


निमल शुद्ध पूर्ण मुक्तत्लभाव को झखगढरूप से श्रद्धा के लक्ष्य 
में लेने के बाद भूमऊानुसतार कैसा राग रहता है, और उम्रमें क्या 
निर्भित्त होता है, इसे ज्ञानी भलीभाति जानता है, किन्तु बाहर से 
निश्चय करनेवाले! को भीतर के गुणों की या बाहर की कोई खबर 
पहीं होती | 
सम्यकूदशन प्ाधक श्रवस्था है शोर पूर्ण निर्मेशखभात तथा उप्तकी 
पूरे निर्मल प्रगट झवस्था साध्य है। ज्ञानी ने द्वव्यदृष्टि से तो पपने 
मुक्तत्ममाव का ही ज्ञान किया है, किन्तु पर्यायद्ष्टि से पूर्ण मुक्ततरूप 
की निर्मल दशा को ग्रगट करे तब मोक्ष होता है, तथ पि श्रांशिकानरूगा- 
चरणरूप शुद्धचारित्र होता है। यदि मात्र ऐसे मेचक भमेचक विचार 
ही किया करे तो स्ाध्य की सिद्धि नहीं होगी। 
एक देखिये जानिये, रमि रहिये इक ठोर । 
समल विसल न विचारिये, यहै सिद्धि, नहिं ओर ॥ 


(समयसार नाटक जीवद्वार २०) 
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एक में भेद बरने से राग रहता है। प्रथम भेद को जानता ते 
है, किन्तु प्भेद गुण के लक्ष्य से एक का ही सेवन करना योग्य है। 
प्रवर्धादष्टि करके समल-विमल के भेद न करके, में एकाझार ज्ञायक- 
खरू हूँ, कनकृ ये परमातमासरुय हूँ, ऐसे निरपेज्ञ एकरूप शुद्ध श्रखगड 
खमात्र को ही देखना-नानता ओर उपीर्मे सण काना सो यह एक 
ही प्तिद्दि का मांग है, दूसरा कोई मार्ग नहीं है। 

दर्शन अर्थात्‌ शुद्धभ्रात्मा का भ्रभेदरूप से अवले|कन श्रथवा उप्तकी 
निश्िकल्प भ्रद्धा-ज्ञान भर्थात्‌ पूर्ण ज्ञानादद सख्भाव वो पर से भिन्‍न 
जानना ओर चारित्र धर्थात्‌ शुद्धलमाव में स्थिसता,-इन्हीं से शुद्ध साध्य 
की पिद्ध द्ोती है, यही मोक्षमागे है, इमके भतिरिक्त काई मेक्षमार्ग 
नहीं है । 

व्यवहारी जीत्र पर्याय के भेदों से समकते है। यदि वे भेद से 
ब्रिकाल भखशडलमाव को समझें तो वह भेद, निश्ित्त (प्वहार) कहलाता 
है, इसलिये यहाँ दरशन, ज्ञान, चारित्र के भेद से सममाया है, झिन्तु- 
वास्तव में तो निश्चयस्वभाव में स्थिर होना ही प्रयोजन है ।१६। 

शत्र व्ययहारी जीघ्र को मोद्षमार्ग में लगाने के लिये दो गाथाशओं 
में दृष्टन्तरूप ते कहते है'-- 


जह णाम को वि पुरिसों रायाणएं जाणिऊण सदृहदि। 
तो ते अणुचरदि पुणों अजथत्थीओ पयत्तेण ॥१७॥ 
एवं हि जीवराया शादव्वों तह य सदहेदव्यो । 
अणुचरिद्व्यो य पुणो सो चेत्र दु मोक्खकामेण | १८॥ 
यथा नाम कोपि पुरुषों राजान ज्ञाल्रा श्रद्धाति । 
ततस्तसनुचरति पुनरथाथिकः प्रग॒त्नेन ॥ १७ ॥ 


एवं हि जीवराजो ज्ञातव्यस्तथेव श्रद्धातव्यः । 
यु 
अनुचरितिव्यश्व पुनः स चेव तु सोक्षकामेन ॥ १८ ॥ 
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अथ।--जैसे कोई धन का इच्छुक पुरुष राजा को जानकर उसकी 
श्रद्धा करता है, और उसके बाद अयलपूर्येफ् उमक्ा भतुचरण करता 
है, भर्थात्‌ उप्रडी भलीमाति सेवा करता है, इसीप्रकार मोक्ष के इच्छुक 
पुरुष को जीवरूप। राजा को जानना चाहिये, और फ़िर उसीम्रकार 
उसका श्रद्धान घरना चाहिये तथा उप्तके बाद उप्तीका आचरण काना 
चाहिये, घर्यातें धनुभव के द्वारा तन्मय होजाना चाहिये । 

जिमे लक्ष्मी चाहिये हो बही राजा से परिचय और उसकी श्रद्धा करता 
है, इप्रप्रफार यहाँ इच्छुफ पुरुष को ही दृष्टांत में लिया है। भ्न्वश्रद्ठ 
से न मानकर-उसे पह्चिचानकर श्रद्धा करता है, श्रोग फ़िर वही राजा 
का प्रयन पूर्वक्ष झनुचरण करता है, धर्थात्‌ सावधानीपूर्वक्त उमके 
पेवक के रूप में अचृत्त होता है। इृश्तीप्रकार जिसे भ्राव्मलक्त्मी की 
इच्छा हो वह पात्र होरर ज्ञानी को (छट्गुरु को) पहिचानकर उसकी 
विनय करे, (वह ब्ीतराग के मांगे के विरोधी क्री त्रिनय नहीं करता) 
इसीप्रकार मो्ठ के पअमिलाबी को, भनन्तगुर्णों की लक्ष्मी के राजा 
को-भनन्तगु्णों से शोभायमान झात्मा जो भल्लीमति जान लेना चाहिये 
और फिर उप्तका ही श्रद्धान करना चाहिये, (यदि श्रद्धा में किसी भी 
पहलू से विरोध भाता है तो भगवान भात्मा प्रप्षम नहीं होता, उत्तर 
नहीं देता है) भौर फिर तहृप पनुभव के द्वारा लीन द्वोजाना चाहिये। 
इस एक ही प्रकार से उप्तोक्ी सेवा करनी चाहिये। 

प्रात्मा की यथाये श्रद्धा, उसका ज्ञान श्रोर उप्तीका भाचरण 
करना प्ो यही हित शोर परमहित का उपाय है। ससार में भश- 
मात्र भी सुख नहीं है, तथापि उपमें छुख मानमेकाला पराधीनता में- 
भावुलता में छुख मानता है। पराश्रयरूप राग हो प्रधार है भोर 
पराघीनता में सुख मानना सो दुःख है। लोग कट्ठा करते हैं किए 
“पराधीन सपनेहु सुख नहीं” किन्तु उसके भाव को नहीं प्रमकते। 
पराधीनता दुःख का ही लक्षण है। स्ाश्रय हितख्नरूप को जाने बिना 
पराश्रय दूर नहीं द्ोता, इसलिये भविरोधीदष्टि का निशय करके परे 
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पुण्य के सयोग की इच्छा काता है। कोई देवपद का इच्छुक है तो 
कोई राजकठ का झ्ाकांक्षी है, कोई मानार्थी है तो कोई रागार्थी है, 
इसप्रकार प्रय्येक पुरुष अपनी इत्त को पुष्ठ करने का इच्छुक द्वोता है, 
किन्तु मोक्षमाग में ऐवा कुछ नहीं है। जिसे भात्मा की छात्त्रता, 
निर्मज्ता भौर परेपृगता चाहिये है उत्ते परपरथम भात्मा को ही मानता 
चाहिये-भन्य कुठ्ठ नहीं। जब्रतक यह नहीं जानलेता द्लि खथथ कौत 
है, तबतऊ देव गुरु शख्नर को भज्ाभाति नहीं जाना जाउ्ता। व॑तागी 
देव गुरु भी ग्ात्मा ही है, भोर जो प्रामा की खतत्र बीतरागता को 
चतलाते है वही पर्मज्ञ बीतरागऊधित शासन है। 

प्रयम श्रात्मा को जानना चादिये-ऐपा कहा है, प्ो उसमें भखगढ़ 
साधीन वलुखरूप थो लिया है। हरत्य पोर गुण त्रिक्रान्न हैं, वे नयान 
उद्दन्‍्न नई होते, गुण त्रिकाल एफरूप ध्रखणड है । वर्तमान घयस्‍था में 
पर निमित्त के प्गलम्बन से भेदरू) विकार भौर भपूर्णता दिखाई देती 
है, सो वह ख्भात्र में नहीं है। जो विक्रारी भपूर! भतश्या है प्रो प्मार 
है भौर निश्रिक्रारी पूणे निगल धबत्था है तो मोक्ष है,-यह दोनों भरात्मा 
की अउस्‍्थार्य हैं। निश्चय से तो भात्मा एकरूप ही है । पहले उसी 
की यथाथे पहिचान उरनी चाहिये प्योर फिर उसीमें स्थिर होना चाहिये। 
स्वानुभप्र में लीन होना ही प्रगट भानन्द का उपाय है। 

पताश्नय को नष्ट करनेयाला स्वार्ध न स्वाश्रयत्वभातर क्या है, सो इसे 
अनन्तकाल में भी नहीं पद्षिचान पाया। दूसरे की सहायता से, पगश्रय 
से पराधीनता का नाश नहीं होप्कता, भोर स्राधीनता प्रगठ नहीं 
होप्तरती | प्रत्येक जीत्र और भजीत्र त्रिकाल में पर से भिन्‍न-ल्तत्र है। 
कोई झपनी शक्ति में भू नहीं है, इसलिये पराघीम नहीं है) इतना 
निश्चित्‌ करले तो, मैं पर का वुद्य नहीं बरता हूँ, भौर पर से मुझे 
कोई ह्वानि-लाम नहीं होसकता, इतनी स्वाश्नित श्रद्धा में स्थिर होने 
में भी पर से निवृत्तिहप अनम्तक्रिया झोर भनस्तपुरुषार्थ झ्लाजाता है। 
पराश्नित लक्ष्य से हटकर अन्तपुख दृष्टि करने पर, इसप्रकार धमेद 
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खरूप की श्रद्धा करे क्रिनदृप्ते की प्रहययता भयत्रा पुण्यपाप ही नहीं, 
किन्तु जो प्रातरिक स््रभाव में गुण के भेद होते है सो उप्तरूप भी 
मैं नहीं हूँ, यही प्राथमिक उप,य कहा गया है । े 

यदि प्रात्मा को प्रममाकर उप्ती का इच्छुक हो तो सतूसमागम 
झौर प्पनी पात्रता के द्वारा सत्य को भलीमाति जाने-पहुिचाने, यही 
घमम का प्रथम मार्ग है, इसके भ्रतिरिक्त मोक्ष की निमलदशा ओर उसके 
उपाय (मोक्षभागे) रूप धरम का प्रारम्भ भी नहीं होसकता। शुद्धाप्मा की 
ययाथे श्रद्दा होने के बाद यह प्रश्न ही नहीं रहता कि भब मुझे क्या 
करना चाहिये। शात्मा को मैप्ता जाना है उप्तीका भ्राचरण करना होता 
है। रागरहेत स्पाश्रय से जैसा भगेद आत्मा को जाना है वैमा ही ग्रहण 
करके वारस्थार उसमे शभेद लक्ष्य की दृढता को बढ़ाना स्तो यही भझशत' 
राग नष्ट होझर गुण में स्थिर होने की क्रिया है। जो स्रमाव में 
स्थिर हुआ दै सो पर में नहीं हुआ दै। में पुण्य करूँ, गुण के भेद 
करूँ; या प्राश्रम ग्रहण करूँ. तो धर्म हो-ऐसा नहीं है, किल्तु भभेद 
प्रात्मा का ही घाचरण करने से कर्मों से अत्रश्य मुक्ति मिल जायेगी, 
ऐप्ती इढता होती है। उप्तमें ऐसी शक्ता नहीं होती क्रि-पदि कम कठिन 
होंगे तो कैमा होगा * परे ! तू भगवान झात्मा जागृत हुआ है औोर 
फिर दूमरे को याद करता है ? स्व॒तत्व को अखगडरूप से लक्ष्य में लेकर 
उप्तके बल्च से खहूप में स्थिर होना, उप्तफ़ी रुचिरूप खलक्य में 
एक्रग्र होना-हुढ होना, प्रो ग्रुण की क्रिया है। 

पहले इस्रप्रकार सुश्र की प्राप्ति का जो उपाय है सो उम्रज्ली श्रद्धा 
करता है ऊक्लि में त्रिकाल गुणरूप भखंण्ड हूँ, पररूप नहीं हूँ, क्षणिक- 
पर्याय के रागरूप नहीं हैं, किन्तु उत्तका नाशऊ हूँ। त्रिकाल मंखणड 
गुण््रूप पर देष्टि गई कि वतेमान क्षणिक्रपर्याय का श्राश्र4 और 
वाह्मोन्मु्रता नहीं रही, किन्तु स्वाश्रित इढता का जो झपूर्व बल भाया 
सो उसमें प्रतिषतय झनन्‍त छुल्ठा पुरुषार्थ आगया। वर्तमान में पूण 
चारित्र नहीं है तथापि दृष्ट में झपने पूरे पुरुषायखरूप पनन्‍्त 
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गुण का पिंड 'अवार शक्तिरुप से हूँ, उच्तफी प्रतीति पर भार देनेपर 
निराकुल ज्ञान-र्शाति का निशंक पुरुषार्थ जागृत द्ोता है भोर छत 
में रुचि तथा प्तरूप प्तावधानी बढ़ती है। 


४उयी शक्रा तो गण सताप, 
छान तहां शक्ता नहिं स्थाप ।? 


जो ऐसी झक्का करता है कि भरे, मेरा क्‍या होगा ? उत्ते भगवान 
आत्मा की ययाथे श्रद्धा नहीं है। जिप्ते पुरुषाय में सन्देह होता है 
तथा भत्र की शर्मा रहती है उते झपने स्रमाव की ही शा रहती है, 
उममे बीतरागलभात्र की शरण ही नहीं ली है। सर्वप्रथम भगवान भत्मा 
स्पतत्र है, पूर्ण पवित्र घतन्त सुखछा है, उत्तरी प्रनीत का, पर्यागइष्ट 
का भार छोड़कर अखगडलखभातव पर भार दे, तो खत विश्वास होगा 
कि अवश्य एक ठो भत्र में पूर्ण द्वोजाऊँगा | गुणों की इृढता होनेपर 
नि मन्देहता होजायेगो क्ि-मुक्कर्म भर शक्रा दोष या दुख का अभाव 
है, मेरे खमात्र में विरोधभाव है ही नहीं । 

महान सम्जन राजा की शरण लेनेवाले को लोकिक दुख या भय 
नहीं होता, इसीग्रक्ार जिसने चैतन्य भगवान पूर्ण महेमामय भत्ता की 
शरण लो है उसे दुख या भप है ही नहीं। पत्‌ को प्रमक लिय्रा हो 
ओर भप्ततू जो गागनद्वेष-मोहरूप प्प्तार है. उमे पर काके किनारे कर 
न भाये यह कैंपे होपरता है? जि ऐसी श्रद्धा का बल प्राप्त होजुका 
है कि में भवरहित हूँ खतत्र एवं पूर्ण हूँ, उप्ते कम, काल, क्षेत्र या 
कोई शन्य बाह्य सगोग बाधक नहीं होते । 

वह धखरड गुण की ढढता में भकेले पुरुषार्थ को देखता है, 
पूर्णल्रभाव की महत्ता को देखता है, उप्तीके गीत गाता है, भन्यत 
बड़प्पन नहीं देखता | परबस्तु उसस्ते स्वतन्न है, मैं पपनेरूप से विन 
में भेद हैं, ऐसी श्रद्धा की प्रतीति में पर से निशृत्त हुआ कि पर में 
अठकना न रहा, कित्त स्राचीन स्रमात में ही स्थिर होना रहा। १! 
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में भटक जाने के राग (भार्वेकम) की' मेरे भाव में नारित है।. ऐसे ' 
रागरहित स्वभाव की प्रतीति के बल से और स्परितारूप चांसि के 
बल से श्रव विक्रार का नाश ही कहूँगा। ऐसी, स्वाधीन खभाव की 
दृढ़ता भोक्ष का कारण हैं। यथा स्वरूप को जाने ब्रिना, तसकी श्रद्धा 
किये बिना, उप्रमें स्थिर होनेरूप चारित्र किसके लल़ से होगा ! 
कोई कहता है कि 'प्रात्मा शुद्ध है, उसे मैने जानलिया है 

मुझे वया करना चाहिये! किल्तु जिसने पर से भिन्‍न यथार्थ रूरूप 
को जानलिया है, उप्तके यह प्रश्न ही नहीं उठ सकता कि-भत्र मुझे 
क्या करना चाहिये ! झथवा मेरा क्‍या कर्तव्य है? या किसप्रकार पुरु 
पाये करना चाहियें | समान की श्रदी कैफे उपका ज्ञात करें ओर 
फिर उंपीका एकाकार्रूप से अ्रतेण' करना पोहियें, दँपरों कोई प्रश्न 
है 'ही नंहीं। 


अखण्ड समभाव में प्रमे! लक्षंध का जोर देनेरर बुद्ठिपूर्वक 
विफत्पदृत्ति! तोडकर कुछ सेमर्य के लिये' निनिकर्प सं में सिथि होजाये 
सो चात्ि है, झोर सामान्य एंकेरूप खैंभाव॑ की हचि के द्वारा लल॑देय 
कौ जितनी स्थिरता को बना रँखो' है उतने अंश में निर्विकप' चांजि की 
पंत प्रदृत्ति है। पहले एत्प को स्ररूप जाने बिना संग में स्थिर नहीं” 
हुआ जातकंता । 

खत लंरूप का प्रोश्रय करके उप्रमें' परिपूंण नि.पन्देहरूंप से श्रद्धा ; 
करना और परेविंलम्बन' के भेद से रहित अखछण्ड  स्व॑तत्र वत्तुरूप से 
हूँ सो ऐसा हीः हूँ, मन्यरूप नहीं हूँ। ऐसा ज्ञान कंरनो भर फिर उंधीका 
नुचरण करना: भर्थात्‌ू उस्तीमें5 ज्ञातारूंप॑ से रहेना। ' खात्ुभव में 
लीन द्ोना; सो यही“सच्चा उपाय 'है। पूर।/निर्म्ल' मोक्खरूप' जो * 
निष्कम “भव्था है, “सो वह मुझमें ही है, मुफसे भ्रभेद वेह्टी मेरा' 
शुद्धसवरूप है। इसमें पर का बुल्ल कंरना' यो विल्लीको भोधार मगर्ना 
भयत पुण्य/को"क्रिया' करा इत्यादि कुछ “नहीं होतां। बीच में जंत्र 
भशक्ति का कोई प्रकार होता है तर किपप्रकारं कं » राग भौ कैसे 
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गुण का पिंड प्रपार शक्तिरुप से हूँ, उसकी प्रतीति पर भार देनेप 
निशकुल ज्ञान-शाति का निःशऊ पुरुषार्थ जागृत होता है प्रो! सह 
में रुचि तथा प्तरूप प्तावरधानी बढती है। 


५ज्यी शक्ा तो गण सताप, 
ज्ञान तहां शक्रा नहिं स्थाप |! 


जो ऐमी शक्का करता है कि भरे, मेरा क्या होगा ? उत्ते भावान 
भात्मा की यवाथ भ्रद्धा नहीं है। जिपे पुरुषाथ में सन्देह होता है 
तथा भत्र की भरा रहती है उमे भपने स्वभाव की ही शक्ा रहती है, 
उमने बीतरागलभात्र की शरग ही नहों ली है। पर्वप्रवग गावान गाता 
सतत्र है, पूर्ण पवित्र भतन्त सुखद है, उप्तक्री प्रतीत का, पर्यायहष्ट 
का भार छोड़कर भअवगदध्भात पर भार दे, तो स्तर विज्ञाम होगा 
कि प्वश्य एक्र दो भव में पूरे होजाऊँगा । गुणों की दृढता होनेपर 
निलप्तन्देहता होजायेगो क्रिन्मुक्मो भय शक्का दोष या दुख का श्रमाव 
है, मेरे खमभात्र में विरोधभात्र है ही नहीं। 

महान प्ृग्जन राजा की शरण लेनेग्राले को लोकिक दुख या भय 
नहीं होता, इसीग्र्रार जिसने चैतत्य भगवान पूर् महमामय भाक्मा की 
शरण ली है उसे दुख या भग है ही नहीं। मत्‌ को प्रमक लिया हो 
और प्रप्तत्‌ जो राग-द्ेषमोहरूय सप्तार है उमे पार करके किनारे पर 
न भाये यह कैंते होप्कता है? जिपे ऐसी श्रद्धा का बल प्राप्त होपुका 
है कि मे भवरहित हैँ खतत्र एवं पूर्ण हूँ, उसे कम, काल, पोते था 
कोई अन्य बाह्य सयोग बाधक नहीं होते । 

वह खण्ड गुण की दृढता में झकेले पुरुषार्थ को देखता है, 
पूर्णस्वभाव की महत्ता को देखता है, उप्तीके गीत गाता है, भन्यत् 
बड़पपन नहीं देखता । परवस्तु उससे ख्ततत्र है, मैं प्रपनेरूप से निन 
में भगेद हूँ, ऐसी श्रद्धा की प्रतीति में पर से निव्वत्त हुआ कि पर में 
झअटकना न रहा, किन्तु साथीन स्रभाव में ही स्थिर होना रहा। १ 
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में झटक जाने के राग (भावको) की' मेरे स्यभाव में नारित है। ऐसे 
रहित स्वभाव की प्रतीति के बल से ओर त्विरतारूप चार के, 
बल से स्व विकार का नाश ही वहूँगा। ऐसी, स्राधीन खभाव को 
इठता भोज्ञ का कारण है। यथाथे स्वरूप को जाने ब्रिना, उसकी श्रद्धा 
किये जितना, उप्तमें स्थिर होनेरूप चारित्र किसके बल से होगा? 

कोई कहता है कि भ्रात्मा शुद्ध है, उसे मेने जानलिया है, भव 
मुझे क्या करना चादिये? किल्तु जिसने पर से पमिन्‍न यथाथे रूरुप 
को जांवलिंया' है, उप्के यह प्रश्न ही नहीं उठ सकता कि-भत्र मुझे 
क्या करना चाहिये ! प्रथवा मेरा क्या कर्तेय है? या किसप्रकार पुरु- 
घाये करना चाहियें !! खमावं की श्रत्ती कीके उसका ज्ञति करें, 'भोर 
फिर उंसोका एक्राकार्रकय से श्रवेण' करना तहिये, दूसरा कोई प्रश्न 
है ही नहीं। 

ग्रवष्ठ खमाव में प्रमेः लह्य का जोर देनेर बुद्विपूर्वक 
विकल्फवृत्ति तोडकर दुद्ध प्रेम के लिये' निर्विकल्प सत्र में स्थिर होंजाये 
सो चाजि है, और सामान्य एकरूए' लमाव की रुचि के द्वारा ललंदय 
की मिंतनी स्थिरता को बना रखा' है उतने अश में नि्िकप चारित्र की ' 
सतत प्रदृर्ति है। पहले पंथ का स्वरूप जानें बिना 'सय में स्थिर 'नंहीं 
हुआ जीपकता । 

स्तर खेरूप का भंश्रेय करके ठप्तमें परिपूणे निप्न्देहरूप से श्रद्धा 
करना और परांवलसिन के मेंद 'से' रहिते अखगर्द खंतत्र वर्स्तुरूप से 
हूँ तो ऐसा ही हूँ।' धन्यरूप नहीं हूँ।' ऐसा ज्ञान करनो और फिराउसीका 
प्रनुंचण "करना ” झर्थात्‌ उसीमें” ज्ञोतारूंप से रहना? ख्ंार्मुभर्व में 
लीन होना; सो यहीं 'सच्चा उपाय है| पूरनिमल  मेज्षखरूप” जी ” 
तिष्की अवस्था है, सो वह मुझमें के है, मुफसे भेद है,' वहीं मेरा 
शुद्ध्वरूप है'। इसमें पर का बुछ करना था विसी कों' श्ोधार मगमी 
अपनी 'पघुण्याकी'क्रिया करी इ्यादिं कुछ हीं होता) बीच में जेब 
शक्ति का कोई प्रकार होता है. तब्र .किमप्रकारं का रंगे भौरे कैसे 
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निमित्त हाते हैं हमे जाना मलीभाति जानलेते हैं. किन्तु वे उस महा- 
यक्र नहीं मानते | 

पत्र भाष्मा शी श्रद्धा के लिये क्या फरना चाहिये, से विशेषरूष 
से प्रमकाते हैं। प्ात्मा के अनुभव में ( जानने में) मान॑ फ्ज्ञो 
घने पर्यायरूप भेदभाव (पराश्रयरूप राग) होते है उनके पाथ समिश्रता 
होनेपर भी उससे सर्बप्रकार  भिन्‍नता को ज्ञान करनेबाल्या जा जीयक- 
भाव है सो उसमें रागमाव या प्राश्नितता नहीं है, किल्तु पर पे 
पथक्च का भनुमव होता हे। 


' बतेमान अवस्था में परनिमित्त में युक्त होता हा विक्रारीभाव है प्र 
स्रमाव त्रिकाल एकरूप दे, इमप्रकार दोनों की मिश्नरता है। इसप्रकार 
झवस्था भर खभाव को यथावत्‌ जाना जाये तो स्त्रभाव के लक्षण से 
सयस्पा में जो विकार दे मो वह दूर किया जामकता है। . 

पाना का सत्तत प्रवाह चला जारहा हां झौर उसमें पेशात्र के 
(दा(रूप) प्रवाह्द का बुद्ध भाग मिलजाये तो वह वर्तमान पय के लिये दी 
मिश्र होता है, किन्तु वह क्वाररूप ज्षारपन से है, जल के मिठामरूप 
से नहीं है, झौर मीठे जल का प्रवाह उपके मूललमाव से खच्छ ही है, 
इसीप्रकार स्वमाव के गुण का प्रवाह एकरूप से है, उप्में पराश्रित 
शुभाशुभभाव का वर्तमान क्गिक अवम्था में पम्तिश्ण है, वह पिश्रता 
एकप्मय की ग्रवस्थापर्यत है, तथापि स्वभाव में निश्चय से मिश्रता नहीं है। 


ब्रात्मा प्रनादिन्‍भनत गुण का पिंड है, उसमें बाहर से युग नहीं 
भाते । प्रम्मगठस्थभाव को भोर दृष्टि न 'करके में वराह्मोन्मुखरूप ऐ हैं, 
मुझे पराश्रय चाहिये-इत्यादि प्रकार से भज्ञानी जीव घनादिकाल से 
फ्में एकल मान रहा हैं। उप्त श्रॉतिरूप पराधीनता की मान्यता को 
भात्मा यो अपारशक्ति के द्वारा दूर करने पर, नित्य ज्ञायकरूप से 
जो जाननेवाला है सो हूं। में हूँ, क्ाणिक बिकारी या पररूपः नहीं है 


ऐसे शुद्बलवाब की श्रद्धा, दाती है। 
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जैसे गाव के निकट कोई बढ़ा तालाब भरा हुआ हो श्रोश ऊफ् 
से वर्षा का खूब पानी गिर रहा हो, जिम तालाब छलककर छ्ूठने की 
तेयारी में हो, तब प्रामबासी विचार बस्ते हैं कि यदि तालाब गाव की 
पोर फट गया तो गाव, हर जायेगा, , इसलिये वे जाल की ओर 
भोडा सा फोड़ देते हैं जिसमे तालाब करा सारा पानी उस श्रोर चल्ला 
जाता है भोर गाव का भय देर होजाता है। हस्त दर्शात को विपरीतरूय 
में घटाया जाये तो भ्रात्मा में भननगुण परिपण-बलाधल भरे हुए हैं, 
उन्हें भूलऋ वाह्यान्मुख् होने से गुणों का धात होता है। मैं प्राश्रय 
के बिना नहीं हू सक्ता, मै फ्रका कर्ता हूँ एगद्वेष मेरे हैं, ऐसी 
विपरीतमान्यता की दिशा को बदलका भीतर जो! पूर्ग गुणों स चबगढ़ 
छमात्र भा हुमा है उसमें खाश्रय श्रद्धा की शक्ति लगानेपए-स्ोन्मुखता 
की ओर होनेपर सर्वधा एयरूप ज्ञानन्साप्र्थ् का. की शनुपव 
होता 8। , फ्ि चेतन्यप्रवाइ भपनी ज्ञानधारा से एकरुप भाव से 
लमाव की ओर ढल्तता है। जहर पानी का जे! भाग मैज्न को स्परी 
करता है उतना हूं। पानी मेला होता है इसीप्रशार ज्ञानभाव से 
हक गुर्णों में मे को ता शुभाशुभ में रुकने का भाव होता है; 
किन्तु उसका गुण में साकार नहीं होता | लभाव की शक्ति में ज्षृगिक 
विकार फ भाए नहीं है । 


घलग्ड प्ामव्तु को भूलकर बाह्य में लक्ष्य काके, र-द्रेष जितना 
हो मै हूँ, ऐसा माना सा मिध्याज्ञान मिध्याश्रद्धा भर मिध्याचात्ि ६. 
और इसीसे समार में परिम्रमण ,ठ्वोता है। इसलिये जिसे परिम्रमण दूर 
बना है| उत्त उमफ्ा मे. लक्ष्य हृटाफर एकरूप पत्र ज्ञायवाल्भाव का 
है। लद् करना चाहिये। ज्ञान का खमात् लफ्राप्रकाशक है, राग-द्ेष 
उप्ते प्रकाशित नहीं करते। 

बरतु पूर्ण गुणहुप है, किन्तु वतमान भरवश्यापदेत बाह्य में ह+ 
जाने पे-पाश्रयता सीकर करने से प्रक्रस्था में भेद होजाता है, एकरूप 
भाव में रागरुय भाव से सिश्रितता ज्षणिक धरकत्या में होती है, उसे 
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प्रपता खरा मान लेना मो मिथ्या-धष्टि है, सरूप की भ्रान्ति है। जहँ। 
मुण है,चहीँ उत्तजी विशीत दशारूय भूल और विकार होप्तकता है, तथा 
जहाँ भूल प्रोर विकार है वहँ उत्ते दूर करने का गविक्वारी खमव 
भीतर भरा ह॒श्मा ही है, मात्र उत्त स्वभाव पर इृष्टि डालक पप्रताह 
साम्रय में नि शक्ता का मनुभव करने की भावश्यक्ता है, भात्मा हे 
ज्ञातारूप स्माव तित्य है, भोर पूरे गुण भी-नित्य हैं। वलु-की भवर्या 
उससे अलग नहीं है तो उप्तमें'दोण कैसे होपकता है! भात्मा गुग 
सूप है, उसके ज्ञानादे गुण सतत एकरूप निमल हैं, उतनी अ्रतृस्था 
भी “निमलरूप से: ही होती है, किन्तु मात्र दृष्ट में भूल हे, उते अल 
यदि स्वभाव पर देखें तो धपने में भगने से?नित्य ज्ञान का <ही अमुभव 
होता है। 

ज्ञानगुण त्रिकाल एकरूप रहनेवाला है। वर्तमान विक्रारी झवाया" 
पयत ही नहीं है | स्वलक्ष्य का करनेवाला सय है। भपनी भो? झुकता 
हैँ-ऐसा निश्चय करनेवाले ज्ञानखभाव से ही में हैँ। भग्त्या में राग 
का जो भेद ह्ोता'है सो वह में नहीं हूँ फिन्तु निप्त भोर मुकता है 
वह में हूँ, रागादिक-देहादिक फऋष्दान मुझे जाननेवाले नहीं हैं, 
मुक्रमें उनकी नास्ति है। जो छाणिक शुभाशुभ वृत्ति होती है सो मेरा 
स्वरूप नहीं है, दृश्तप्रकार भेदज्ञान में प्रयीणता से ऐमा लाधित ज्ातृल 
निप्म ज्ञातारूप ,से है सो बही में हैँ। लितना ज्ञान है. उतना ही में 
हूँ-ऐसी प्रतीति होती है || 


विशरोत-पराश्रिव दृष्टि के कारण जिक्रार को झपना मानता है; 
किम्तु पराश्रय की मान्यता को बदलकर जब नित्य गुगलरूप की 
झपनी स्वरूप 'मानता है तब विकाररूर्प नहीं होता, पराश्रयरूप पे 
रुकनेवाला नहीं होता, ऐसे नित्य जागृत स्वरूप को (प्रगठ भनुभूतिर 
स्वरूप ,को-जायकररूप को )।भपना पानता है, इसप्रकार,ख्तत्ता में 
ज्ञात्रास॒माव् की निःशऊ प्रतीति ' जिप्तका लक्षण है-ऐसी' नित्य भखंण्ड 
स्वविषय वरनेत्राली श्रद्धा अगठ, होती है।॥ ' 
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छब क्‍या वरूँ, कि जिमसे गुण-ल्ञाभ हो ? यदि भगवान को तीन- 
चार पूजा कहूँ; तो क्या गुणग-लाम हागा ? अथवा यात्रा करने मे या 
शर्म के कार्यों में पदा श्रागे आकर सुखिया बनकर रहेँ ता गुण-लाभ 
होगा | यों भनेकप्रकार से पराश्रय के पाकुलता के भूले पर कृूलता 
था, और पराश्रय की आावुल्ता का हू। वेटन करता था, उसका 
निराकरण स्वोन्मुख होनेपर तत्काल ही होजाता है | 


स्वाधीन स्वभाव में निशक होने के बाद स्वमाव के बल्ल से महज 
ही पुरुषा उसने है। पहले पूरगोख्वभाव के लक्ष्य से भागिक्र निमलता 
को स्थिर रखकर, झशुभभाव मे छूठटकर शुभभाव का भ्रवत्नम्बन रहता 
है, झोर फिर शुभभाव को छोड़कर शुद्ध में हं। रहना हाता दे, इसलिये 
पहले स्वाधीनता की श्रद्धा करनी चाहिये। ऐसा करने से परावलम्बन 
की व्याकुलतामय श्रान्ति दूर होजायेगी । निरावलम्बी भ्भेदस्वभाव की 
यथार्थ समझ होनेपर ऐसी मान्यता नहीं होनी कि-मैं देहादिक तथा 
पुण्यादि का कर्ता हैं, और परपढार्थ मुमे हानिलाम करते है, एव 
स्वभाव में तथा पुरुषार्थ में शक्रा नहीं छ्ोती | भब जो कुछ करना है 
बह पत्र अनरग में हो विध्वमान है, ऐसी आपूर्व प्रवीति हुईं कि पर को 
कपत्व छूट जाता है। पहल भी परपदार्थ का कुछ नहीं कर मकता था, 
मात्र श्ज्ञान से कल्पना करके ह ऐप मान रहा था। ह 

जैस प्रन्धे का कमरे में से वाहर निकलना हो तब उम्र जबतक 
यह ज्ञात नहीं होता क्रि-किस ओझोर द्वार है तबतक वह निशकतया 
गति नहीं कर मकता, फ़िन्तु यदि कोई उप्तस कद कि दाहिने हाथ की 
आर जाइये, या अपन हाथ क्री लकड़ा की मीध में चले जाइये तो ' 
उस विश्वास होजाता है कि इस शओर द्वार है, फिर वह निर्भयतापू्वेक 
चलकर उस्झ्मोर पहुँच जाता है, पिल्तु किसीग्रकार का यथाथ चिन्ह 
मिले व्रिना उसे सभी दिशाएईँ एक गा शक्का वाल! मालूम होती है, 
इसीग्रकार में परपदाथे का कुछ नहीं कर मजता, मैं ब्रिकाल फा से 
मिन्न ज्ञाता दी हूँ, पर का कर्ता नहीं हूँ, इसप्रकार स्वज्नक्ञ के बल हे 


६५४२ ] समयमसार प्रवसन + दूसग भांग 


अनुभय महित झात्मा का य्याये लक्ष द्वुए प्रिना नि पन्देहरूय से 
राभाय में स्थि होते का पुरुषा् नहीं होसकता। क्रिस भर चलता 
चाद्दिये या कया काना चादिये इमप्रतवरर खथभाय की ढदिशा से भनादि- 
काल मे भजान है,उपलिये भागा शे गुग की क्रिया की प्रतीति नहीं 
है, झित्तु भेदकश्षान ६ने के बाद नद्वाऊ श्रद्धा होती है, भर मुख्य दिशा 
वी पोर शर्यात्‌ मुख्य शावय्खभाती शुद्ध भागा की प्रोर-ज्ञानगुग के मन 
छुले हुए द्वार की प्र खाश्रम के बल में सखमातर में हिपर द्वोने के लिये 
नि चला जाता है, पुग्यन्वाप में वहीं भी नहीं रुफता। खाश्रय की 
श्रद्धा ह ते ही फराश्य की भर का झुफाव छंद जाता है। स्य में 
स्थिर होनैरूप जो क्रिया है सो बड़ो यवाथे चातत्रि है। 


पघाक्मा का चार तो निप दे ही, किन्तु ययाय श्रद्धा के द्वारा 
भ्रात्मा का ज्ञान- करके जो अपने में ज्वा होजाता है, वह मोक्षदशा 
को निम्ठ लाता है। इमग्रझ्नार प्रामा में भ्रद्धा ज्ञान भ्रौर चाज़ि के 
द्वारा माध्य ध्रात्मा की मिद्रि होती ग्रतानदरशा में जो भावर' 
पर की भोर करता था वह खांमग्रयी तल की श्रद्धा होने के बाद 
निद्यल्लभाव की प्रोर प्राजाता है। 

प्रतुभूतिखरूप-ज्ञानमय भगवान झ्ात्मा ज्ञानमात्र का भनुभव 
करनेवाला है. श्रोर आत्राल वृद्ध प्र्यात बालक से लेकर बूंढ तक 
प्मी भाक्षा्भों को (जो अनुभव करना चाहना उप्तझ्षो ) सदा ज्ञानलहप 
से प्रनुभव,में झाता है। आत्मस्वरुप, क्रिसी की परम में ने भाये ऐसा 
नहीं है। देहादि की क्रिया को, घर्त परफाा्ों को, श्रौर रागादि को 
जाननेवाला जो ज्ञान है सो उप ज्ञान को ,करनेवाला खय ही ज्ञानावरूप 
है। में झ्ालरूप हैं-पररूप नहीं है, यह भूलकर झनज्ञानी ने पदार्थ 
पर इष्टि जमा रखी है इसलिये वह यह मानता।है 'फ़ि, में पर को हैं 
जानता हूँ, डिन्‍्तु निश्चय से तो वह भी भपनी , स्परप्रकाशक ज्ञानशा्ततिं- 
को हो ,जानता है, रागद्वेष, मन,-वाणों या इन्द्ियों झादि उर्छे * 
नहीं जानते । 
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ज्ञान से सभी प्राणियों को अपना नित्य ज्ञानभाव ही भनुभव में 
थाता है, किन्तु श्रद्धान्तर होने से घज्ञानी यह मानता है जि-पर से 
ज्ञान होता है। यद्यपि चज्ञानी जीव यह मानता है कि मैं सखत' नहीं 
जानता; किन्तु देह इन्द्रियादिक पर की प्हायता से जानता हूँ, तथापि 
बह स्वतः ही अपनी श्रवस्था को जानता है-पर से नहीं जानता, मात्र 
मान्यता में ही उल्टा है, इसलिये उल्ठा मानता है। 


प्रत्येक भात्मा को वर्तमान विक्रास्त के अनुध्तार निर्मल अवस्था में 
निर्मेलस्व्रभाव का निष्य अनुभव होता है, तथापि अनादिवन्धन के वश 
होकर (पराश्रितता से) दूसरे के प्ताथ तथा पुण्यादिक में एकत्व के 
निय के द्वारा ऐसी मान्यता होगई है कि मैं बिकारी हूँ, बन्धनबद्ध 
हूँ, किल्तु वास्तव में भात्मा का स्वभाव वैप्ता नहीं होगया है। झात्मा 
में भ्पना ज्ञानगुण नित्य चैतन्यस्वरूप से प्रगट है, विकासस्वरूप 
है, यदि उसके द्वारा प्रपना विचार करे तो अतरग में पूरे निमल शक्ति 
भरी हुई है, किन्तु अपनी ज्ञानस्स्‍भाव की शक्ति का विश्वास न करके 
मूढ-अज्ञानी जीव बाह्य देहादि-रागादि को ही श्पना स्वरूप मानता 
है, इसलिये उसे यथार्थज्ञान प्रगठ नहीं होता, और यथार्थ जाने बिना 
सच्ची श्रद्धा कभी नहीं होती। जबतक पराश्रय की श्रद्धा होती है 
तबतऊ नित्यस्भाव की इढ़ता अशमात्र नहीं होती । पराश्रय की श्रद्धा 
के द्वारा विपरीत मान्यता से शनन्‍त परपदार्थों में कव्त्ल-ममत्र का 
अभिमान रखकर उसकी ओर के राग-हेष में रुक जाता है, और 
मिन्नखभाव में निःशक्रतया स्थिर होने के लिये झप्तम्थ होने से यह 
मानता है कि जो रागमिश्रित विचार है सो ही मे हूँ, पराश्रय के 
बिना में स्थिर नहीं रह सकता, कुछ जान नहीं पकता, भोर इसप्रकार 
अपने को पराधीन मानता है, इसलिये क्षणिक् विकारभाव से भिन्न हूँ, 
नित्य हूँ, भप्ग ज्ञानखरूप हैँ, ऐसी श्रद्धा प्रगट नहीं कर सकता । 
अपनी प्ञात्मा की स्वाधीनता को स्वीकार न करनेत्राला स्रूपस्थिरता- 
रूप चातजि अशमान्न भी प्रगट नहीं कर प्रकता। 
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साध्य करने योग्य भगवान शात्मा की ्राप्ते तो निर्मल श्रद्धानवान- 
सहित स्थिरता से ही होती है, चन्यप्रकार से नहीं, क्योंकि पहले तो 
शाम को स्वानुभवरूप से जानता है कि देहादि-रागादि से भिन्नरूप 
जो नित्य जाननेवाला प्रगठ भनुभव में धारहा है सो वह में हूँ, त्श्वात्‌ 
नि शकस्वभाव की दृढता के बल से पात्मा में निःशक श्रह्मा द्वोती है, 
फिर प्रमृत्त अन्‍य भार्षों से भ्लग होता है। में राग-हेंष, मोहरूप नहीं 
हूँ, किन्तु गग का नाशक अझखण्ड गुणरूप हूँ, इप्रप्रकार स्थाधीन ज्ञायक- 
स्वभाव का धपने में एकरूप निशय करके घपने में स्थिर हो तो बह 
साध्य ऐसे शुद्धभ्रात्मा की प्रि्ठि है। किन्तु जैमा सत्य है वैसा न जाने 
तो सच्चीश्रद्वा नहीं होसकती, भौर श्रद्धा के बिना स्थिरता कह 
करेगा * इसलिये उपरोक्त कथन के भत्तिरिक्त प्रन्यप्रकार से साध्य की 
सिद्धि नहीं होसकती, ऐमा नियम है। 


कोई कह्टे कि बहुत जानकर क्या काम है? बहुत झधिक सूक्ष- 
रूप पे जानकर क्या लाभ होना है? यह सच है प्रौर यह मिध्या है, 
ऐसा जानमे से तो उल्टा राम-देब होता है, इसलिये सच्चे-मूठे को 
जानना हमारा काम नहीं है, कुछ करेंगे तो पायेंगे, यो मानकर बाह्य" 
प्रवृत्ति पर भार देता है प्लौर जिम्नसे जन्म-्मरण दूर होता है ऐसे 
तलज्ञान की दरकार नहीं करता । भात्मा को जाने बिना सत्य-असत्य क्या 
है, हित-अद्दित क्‍या है, यह नहीं जाना जासकता | झपनी दरकार वर्के 
झपूर्व रुचि से समझने का मार्ग अहण न करे तो मुक्ति का दूसरा 
कोई उपाय नहीं है। 

( मालिनी ) 


कथमपि समुपात्तत्रित्वपप्येकताया 
अ्पतितमिद्मात्मज्योतिरुद्गच्छदच्छम्‌ । 
सततमनुभवामोषनचतन्यचिन्द 

न खलु न खल्लु यस्मादन्यवा साध्यसिद्धिः ॥ २० | 
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अथः--आचार्य वहते है कि ग्रनन्त चेतन्य जिसका चिन्ह है, 
ऐसी इस प्रात्मग्योति का हम निरतर भवुभव करते है, क्योंकि उसके 
झनुभत्र के बिना भन्यप्रकार से साध्य झात्मा की सिद्धि नहीं होती । 
वह ध्रात्मम्योति कसी है * जिप्तमें किल्सीप्रकार से त्रित्न को अगीकार 
किया है तथापि जो एकल से च्युत नहीं हुई है भोर जो नि्मलता से 
उदय को प्राप्त होरही है। 


ध्ात्मा को शरीर मन वाणी से हानि-लाभ नहीं है, क्योंकि भाव्मा 
परब्॒तु का कुछ नहीं कर सकता, परव्तु भात्मा के भ्रधीन नहीं 
है और भात्मा पर के श्रवीन नहीं है । परनिमित्त से ( पर लक्ष्य से ) 
वर्तमान घवस्था में पुण्यपाप की जो विकारी दृत्त होती है सो क्षणिक 
है. नाशवान है, श्रोर जो नाशवान है उसके द्वारा भ्विनाशी-पविकारी 
प्रात्मा को हानि-लाभ नहीं होता; यदि उप्त विकार को भपना माने 
तो भपने विपरीत भाव से हानि होती *है, मान्यता का भाव प्रपना 
होने से वह लाभ-हानि का कारण हीता है, किन्तु देहादि की किसी 
क्रिया से माता को हानि-लाभ नहीं होता । 


थामा के नित्य चतन्यस्रूप होने से देद्दादि या रागादि की 
क्षणिक भवस्थारूप से उसका भरस्तित नहीं है। इसलिये सबसे मिन्‍्न- 
ज्ञायकल्ममाव से खतत्र हैँ ऐसी पूण सभाव की ग्रतीति करके हम 
इस प्रविज्ञारी शात्मम्योति का निरतर अतुभत्र करते हैं, राग-देष, 
पोहरददित होने की भावना करते हैं। में एकरूप ज्ञानपात्र हूँ, ध्तेमान 
झबस्था में जो पराश्रयरूप प्रस्थिर चृत्ति उत्तन्न होती है वह स्वभाव 
का कार्य नहीं है, में उत्त क्षणिक विकार जितना नहीं हूँ, किन्तु उप्तका 
नाशक हूँ, इसलिये मेरा ल्वरूप बीतरागी शानसमाव है। ऐसे स्रभाव के 
बल से खलक्य की एकाग्रता के द्वारा मोक्तदशा की प्राप्ति होती है। 


मैं नित्य एसछप प्रमृत का पिड हैँ, पुयपपाप का विकारी भाव तथा 
देहादिक मृतक कलेतर है, चेतन नहीं, देद्वादि-रागादि नाशवान हैं झौर मैं 


३५६ । समयसार प्रवचन ससरा शाग 


झविनाशी ज्ञानस्वमात्र से नित्य हूँ। में पराश्रगरूप शुभाशुभ राग में 
अठकनेवाला स्वभाव से नहीं हँ। निर्मल ज्ानखरूप हूँ, पर से मिन्‍न 
हूँ, ऐसी प्रतीतिपृतेत्त चिदानन्द ख॒भाव से जितना स्थिर हो उत्तना 
मेरा स्वाघीन अमृत धर्म है। एकरूप निरुपाधिक्र ज्ञान-शांतिल्वरूप 
अखगड स्वभाव है उसीका मेरे अयल्म्बन है, इसलिये जो कुछ परोन्मुखता 
के मेदरूप शुभाशुभ भाव होते हैं वे पवित्रस्वरूप के घमभाव नहीं हैं। 


पूण स्वभाव के एक्राकार लक्ष्य के बल पे रूप की एकाग्रता 
के बिना भ्रन्यप्रकार से शुद्धात्मा की प्राप्ति नहीं होती | प्रथम ही मानने 
में, जानने में ओर प्रदत्त में भी यही प्रकार चाहिये। 


वह झात्मज्योति कमी है 


जिसने क्रिसी प्रकार से-व्यतह्र से दशशन, ज्ञान, चार भवस्था को 
अगीकार क्रिया है, तथापि जो निश्चल एकत्वमाव से नहीं हटती और 
जो नि ज्ञान-शातिरूप से नित्य प्रगट होकर ज्ञायकाब को प्राप्त 
होरह्टी है | 

व्यवह्ारषष्टे से देखनेपर तीन गुण है। पूर्ण खमाव की प्रतीति 
करनेवाली श्रद्धा, पर से भिन्‍न नित्य ज्ञानखभाव को जाननेबाला ज्ञान 
ओर स्वाश्रय के वल से उप्तमें जो स्थिरता होती सो चारित्र, इप्ाप्रकार 
दर्शन ज्ञान चारित्र तीन गुर्णों के भेद होनेपर भी एकरूप भाक्ता 
कभी उमर तीनरूप सेव्युक्त नहीं होजाता । व्यवहार से-रागमित्रित 
विचार से देखें तो तीन भेद दिखाई देते है, क्रित्तु निश्चय से मामा 
का स्वभाव नित्य एकप्रकार से अभेढ-निर्मेल है। उप्त अखणड के लएषय 
से स्वरूप में सावधान द्वोने से प्रतिक्षण निर्मल भवस्था प्रगठ द्वोती है। 
ऐसी निमनल प्रात्मम्योति का हम निरतर अनुभव करते हैं, ऐश 
आचायेदेव कहते है। 


यह प्त् आत्मा का घन अतरग से ही किस्प्रकार प्रगढ होता है 
सो कहते हैं। जगत माने या न माने, उपर सत्‌ का भाघार नहीं है। 
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झात्मा स्वभाव में 'ही सबकुछ कर सकता है। आत्मा अपने गुणों से 
पृथक नहीं है, उसे गुणों के लिये किसी पर का अवल्लम्बन नहीं लेना 
पडता । 


यह समके बिना अतरग में पर्ममाव की निर्दोष एकाग्रता 
नहीं होती, भर्थात्‌ मुक्ति नहीं द्ोत। | आचार्यदेव कहते हैं कि हम एक- 
समय का भी घन्तर डाले बिना अखण्डस्वरूप में लीन होकर ज्ञान- 
स्वरूप का ही अनुभव कर रहे है, अगर गुणों की एकाग्रता मे लीन 
होकर उन्हीं का स्वाद ल्लेरहे है। ऐसा बहने का यह आशय सममना 
चाहिये कि प्म्यकूदृष्टि घर्मात्मा ग्ृहस्थदशा में भी जैसा अनुभव हम 
करते है वैसा ही आंगिक अनुभव वरते हे-वे हमारी ही भांति अनुभव 
इसकाल में कर पकते हैं। कोई यह कह सकता है. कि-यदि धर्मात्मा- 
आाचायों को निरतर प्ात्मानुभव होता रहता है तो उन्होंने शाख्र 
क्यें। रचे श्लोर वे धमे का उपदेश क्यो देते है * उसका समाधान यह 
है कि-अनुभव तो नित्य श्राक्मा का होता है, किन्तु जितना गाग 
है-भअस्थिरता है उसमें शुभाशुभभाव की बृत्ति रहती है और कमी कमी 
ऐसा विकल्य भी उठता है कि दूसरे को पघमे प्राप्त कराऊँ, किन्तु उसकी 
मुख्यता नहीं है, वहाँ तो निन्रिकल्पस्वरूप में स्थिर होने की मुख्यता है। 

मैं निविकार एकरूप ज्ञान-शाति का भनुभव् करनेवाला एवरूप 
ज्ञायक हूँ, एकाकार लक्ष्य का प्रमुभव निरतर घाराबाही है, जो अप्रति- 
हत स्वानुभव है उप्तमें काल का, कर्म का, रागादि का श्रोर किसी भी 
सयोग का भेद नहीं होता, क्योंकि वहूँ। निरावलम्ध रवाश्रित गुग की 
शक्ति में ढलने का बल मुख्य है। वर्तमान पुरुषाथे की भशक्ति से पुण्य- 
पाप की जो घृत्ति ठठती है उसे वह जानता है, विन्तु दृष्टि -में उप्त- 
का स्त्रीकार नहीं है। अखण्ड निर्मल स्थभाव के बल से परावलम्धी 
वृत्ति का निरतर नाश ही होता है, ओर गुण का श्रमुभव वढ़ रहा है, 
इस अपेक्षा से निरतर चिद्दानन्द खरूप का ही अनुभव कत्ते हैं ऐमा 
कहा है। 
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आचार्यदेव कह_्ष्ते है किन खलु न खल्लु यप्मात्‌ घन्यया साध्यत्तिद्धि.” 
वास्तव में, निश्चय से कहते है क्रि-हस्त रीति के त्िना त्रिक्राल् में भी 
कोई दूमरा उपाय नहीं है । 


शुद्ध ज्ञानानद की शाश्यत मूर्ति ऋरमृतकुड श्रात्मा है उध्की शरण 
में भाना होगा । पुणय-पराप के भाव श्र शरीर तो मृतक कल्ेतर-विप- 
कुण्ड के म्तमान हैं, नाशवान हैं, तेरे नहीं है। तू पर का कर्ता नहीं है, 
इसलिये पराश्रयरूप भधर्ममाव को छोड़ ! पर का कुछ भी करने का 
जो भात्र है मो! उपाधिमय दुःखरूप भाव है| एक्वार भी स्तथथ की 
शरण लेने पर त्रिफाल के श्रपत्पय की शरण छुट जाती है । में फरमु- 
खापेक्गञों-पराधीन नहीं हूँ, इभ्रप्रकार स्वाश्रितता को एकबार श्रद्धा तो 
वर | कोई भी परयर्तु तेरे अधीन नहीं है | ऐसे परम सत्य कोन 
मानकर जो यह मानता है कि परपदार्थो की सहायता के विना हमारी 
सारी व्यवस्था टू८ जायेगी, उसे पूर्व पुण्यानुप्तार ही सयोग मिलते हैं- 
यह खबर नहीं है, उप्ते पुण्य की श्रद्धा नहीं है । बाह्य सयोग, देहादि 
की झवस्था किमी धात्मा के भ्धीन नहीं है, किन्तु अपने में राग-द्वेष 
गज्ञानख्पी कार्य करना झथवा सत्य को समककर तदलुप्तार मानना, स्थिर 
द्ोना ही वर्तमान पुरुषाथ से होम्रता है । 

में पराश्नय के ब्रिना नहीं रह एकता, में पुण्य-याप की लगनबाला 
हूँ, में देहादि की क्रिया कर घकता हूँ, श्यादि मान्यता का नाम ही 
मिथ्याश्रद्धा, विश्याज्ञान, भर मिश्याचात्िि है, ठप्त विरृद्धभाव को भपना 
मानते में त्रिकाल ज्ञानलभाव की नाए्ति भाती है।! 

जो पुस्ययाप के विकारीभाव उप्रन्न होते है सो वह मैं नहीं हूँ, 
में पर का कर्ता नहीं हूँ, परपदाथे मेरे नहीं हैं, में त्रिकाल भर्तयोगी, 
प्रव्रिकारी चैतन्यरूप हूँ, इसप्रकार मानना, जानना और रिपिर द्वोना ही 
मेरा लधर्म है । 

यहा शिष्य प्रश्न करता है कि भापने यह कहा कि-ज्ञान के साय 
माता ततखरूप है, एकमेक है, ज्ञान से कभी भलग नहीं है, इसलिये 


जीवजीवाधिकार * गाथा-१७५-१८ [ ३५४६ 


ज्ञान का ही नित्य सेवन करता है; यदि ऐमा ही है तो ज्ञान की 
उपामना करने की शिक्षा क्यों दी जाती है ! जेंपे भग्नि भौर उप्णता 
झलग नहीं हैं इसलिये भग्नि को उष्णता के सेवन करने की भावश्यक्ता 
नहीं होती, हइप्तीप्रकार झात्मा स्वयज्ञानखरूप है, अन्यखस्प नहीं, 
वह ज्ञान को ही नित्य सेवन करता है भोर ज्ञान में ही एकाम्र है, तो 
उसे ज्ञान की ठपापना-सेवा करने की क्या भ्ावश्यक्ता है ? यहीँपर 
शिष्य ने भअन्पश्रद्धा से ने मानकर समझने की दृष्टि से जिज्ञासाभाव से 
पूछा है, भोर इसप्रकार वह भलीभाति निश्चय करना चाहता है । 


जैसा प्म्यकू स्वमाव है उसीप्रकार निश्चय ऋरके मानना, जावना 
ओर सेबन करना सो सेवा अर्थात्‌ सेवन है । 


शिष्य कहता है कि झापने तो एक ज्ञान को ही सेवा करने को 
कहा है, दूधरे का या दूसरे प्रकार से कुछ करने को नहीं बहा है, 
यह बात मेरे मन में धुछ जमी है । जड़-देहादि परपदार्थ की 
कोई क्रिया कोई नहीं कर प्क्तता, पृण्यपाप के राग में लग जाना 
झ्ात्मा की सेवा नहीं है, क्‍योंकि घात्मा उप्तसे मिन्त है, भोर भात्मा 
ज्ञान से भलग नहीं है । इतना प्रत्य तो शिष्प ने हूँढ निकाला है । 


मैं शानस्वरूप हूँ, उसमें परवरतु की-पुण्य-पाप की लगन का अभाव 
है, उसे श्पना मानना सो ध्नन्तससार का कारण है । जन्म-मरण का 
नाश द्वोकर शाश्वत छुख प्राप्त करने का ठपाय सुनने को मिले तथापि 
उसे भावपूर्वक छुनकर विचारपूर्वक प्त्य का निगेय न करे, खन्‍फ के 
भेद को न जाने भौर छत्य का बहुमान करके जब्रतक भतरग से उतसता- 
हित न हो ततब्रतक मानों वह भज्ञानी ही रहना चाहता है | सत्य के 
लिये सनन-मन्यन न करे तो प्मकना चाहिये कि उप्ते प्त्म को रुचि 
ही नहीं है । 

जैसे किसी मकान के द्वार भोर खिड़कियोँ कई वर्ष से बन्द हों 
तो उन्हें खोलने पर जब्र भीतर वायु प्रवेश करती है तब बरहत घध्मय 
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से पडा हुप्ा वहाँ का कूडा-ऊचरा इधर-उधर उड़ने लगता है, तब 
यदि कोई खेद करे कि इससे तो प्रच्छा यही होता कि हार और 
खिडकियो बन्द ही रहती, इसमे कचरा तो नहीं उड़ता | ऐमा बहने- 
वाला मानों कचरे को रखने योग्य मान रहा है. क्योंकि उसे ख्छता 
को महिमा का ज्ञान नहीं है । इमीप्रकार यदि कोई कहे कि. भाज्ा 
तो दिखाई नहीं देता, उसे समकने के लिये प्मझ के द्वार खोलका 
गहराई में उतरकर, शका करके भीतर खज़बलाइट काने की भपेक्षा तो 
अनादिकाल से मिप्तप्रकार राग-द्वेष, भौर शरीरादि में मूह होहे हैं 
वही ठीक है। यदि ऐसा माने तो कमी भी भज्ञान दूर नहीं होगा भौर 
यथार्थ ममक प्राप्त नहीं होगी । समझते के लिये अवश्य भाशका 
फरके पूछना चाहिये भोर यथार्थ बात का 'समफपूर्वक मेल ब्िठाना 
चाहिये । 

शिष्य ने ममकने के लिये जिज्ञाप्तापूर्वक प्रश्न किया है, इसलिये 
अवश्य ही यथार्थ प्माघान होजायेगा | हिताहित क्या है भोर सता- 
सत्य कया है-हसका निशय न करे और जहीँ-तहँ। धर्म के गामप्र हूँ 
जान्हें। भोर 'सत्यचन महाराज' कहदे तो इससे कोई लाभ नहीं 
होमकता । पहले लाधीनता का-दुःखों से मुक्त होने का ठपाय सोचना 
चाहिये । कोई घात्मा दूसरे के द्वारा, नहीं समझ सकता और हे कोई 
दूमरे को ही समा सकता है, फिल्तु स्वथ प्पनी दग्कार करके सद्य 
को समझे तो प्ममकानेवाले को व्यवहार से निम्मित कहा जाता है । 

शात्मा में ज्ञान, दशन, चारि, भानन्द इत्यादि भनन्‍्तगुण विधान 
है, उनमें पे यहँ। जञानगुण को, मुझ्यता से लिया है । शिष्य मे इतना 
तो निश्चितू कर लिया है कि स्वाधीन व्तु त्रिक्ाल है भोर वह पर 
से मित्र है | इसप्रकार प्रत्येक, थामा पर से मित्र और भपने शान-ुर्य 
से त्रिकाल भ्मिन्न है | 

शका--यह तो सच है कि कोई भात्मा-किसी पर का ऊैँखे 
नहीं कर सकता, किन्तु यदि प्राप यह कहते हैं कि भाक्मा जान 
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कभी पृथक नहीं है तो फिर उसे ज्ञान की उपाप्तना करने को क्यों 
कहते हैं * 

समाधानः--जैसा कि तुम कह रहे हो वैसा नहीं है। ज्ञानादिक 
समस्त गुर्णों के प्ताथ भाष्मा तादात्म्यखरूप से है, तथापि भनन्‍्तकराल 
से अपने गुर्णों का एक प्मयमात्र को भी सेवन नहीं किया है। परा- 
श्रय से हटकर स्वाश्रिततारूप से भन्तरपुख होकर उस ओर ढल्लना सो 
यही ज्ञानस्वभाव की सेवा है, इमग्रकार निःशक होकर एकप्रमय भी 
अपना सेवन नहीं किया है, भनादिकाल से अपने को भूलकर दूघरे 
पर विश्वाप्त जमा रखा है । कुछ करूँ तो ठीक हो-इस्प्रकार बाह्मोन्मु- 
खता के द्वारा राग की सेवा की है। भपनी सेवा कर सबता है सो 
तो की नहीं भौर पर का बुछ्ध कर नहीं प्कता सो उसका घभिमान 
किया है । पराश्रय की श्रद्धा ही श्राति है। धर्म के नामपर भी बाह्य 
में सब्रकुद् किया, भौर राग-द्वेष में लगा रहा । जो एक छाणमात्र को 
भी भ्रात्मा की रेचा करे तो उप्तके जन्म-मरण ओर बन्धन नहीं रह 
सकता । सन्‍लदय में दोष या दुःख नहीं होप्कते | जो बाह्ोन्मुखता 
की चत्ति उद्भूत होती है सो त्रिकाल में भी श्रात्मा का स्वरूप नहीं 
है, अतरग गुणों में विकार नहीं है! निश्चय से या व्यव्हार से गुर्णो 
में दोष प्रविष्ट नहीं होसकते । । 


भज्ञानी ने विपरीतमान्यता से परभार्वों का सेवन किया है । यदि 
एक संमयमात्र को सत्यवभाव का सेवन किया हो+तो सप्तार में परि- 
भ्रमण न करे, वरयोंकि खयबुद्धता से' भर्थात्‌ वर्तमान में ज्ञानी की 
उपस्थिति के बिना स्वयथ भपनेझआाप खमाव से जो जानलिया सो वह 
अथवा बोधित बुद्धत्व भर्थात्‌ स्मफानेवाले सच्चे गुरु के द्वारा जानना, 
या गुरुज्ञान के घतसमागम से जानना सो, इसमप्रकार कारयणपूर्वक 
स्वय अपने स्वभाव से ही जाग्रव होता है। एकबार सच्चे गुरु के 
निकट से अपनी रुचि के बल से जो यथा सत्य को सुनता है उसे 
देशतालब्बिस्प कारण कहा जाता है, और ,स्य भपनी निज की 
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आकाज्षा से अतरंग में निमल तल के विचार में लगने पर पहले गुरु 
के द्वारा सुना किन्तु बर्तमान में निर्मित्त विद्यमान नहीं है, तथापि स्वयं 
अपनेझभाप जाने-खभाव से अपनी ओर उच्पुख होकर ययाथ स्वरूप 
को जाने तो तब्र गुरुगम निमित्त कहलाता है | इझस्रप्रकार कारण- 
पूर्वक निमल भवस्थारूप काये की उत्पत्ति होती, है । । 


स्वाश्रित ज्ञान का कारण ठिये बिना स्वरूप की सेवा नहीं कर 
सकता | सब्ची सेवा का मूल कारण भेटविज्ञन है, यह उन्नीस्तत्री 
गाथा में कहां जायेगा। अनादिकालीन वाष्घोन्मुखता को छोडकर 
स्वसन्मुख छुआ, नित्य खाधीन ज्ञानसरूप हूँ, अन्यरूप नहीं, पर में 
कर्ता-मोक्तारूप नहीं हेँ-इप्तप्रकार स्वभाव कीं दृढता करके उमप्रमें 
पुरुषाथरूप स्क्ाल जागृत होता ही है, भर्थात्‌ स्वसन्मुख होने पर लय 
स्वभाव से ही जाग्रत होता है, प्रथवा स्वरूप को सममने की उत्कट 
गाकाज्षा से मदगुरु के पास जाकर उनके उपदेश से स्वरूप को पमन 
मता दै। जैसे सोया हुआ पुरुष स्व्थ अपनेभाप जाग्रव होता 
झथवा उपकी जागने की तैयारी होनेपर कोई जगानेवाला निमित्त मित्र 
ही जाता है, तत्र सर जागृत होता है। एक्र में उपादान के कथन को 
मुल्यता शोर दूपरे में निमित का कथन है, किन्तु दोनों में जागता 
स्वय अपने आप से ही ह। 


यहूँ। पुनः अश्न होता है कि-यदि ऐस्ा है तो ,प्रतिबुद्ध (ज्ञानी) होने 

के दो कारणों प्रहित भपने झ्ात्मा को जानने से पूर्व क्या यह भागा 

अनाठिकाल से अज्ञानी हो रहा है; ? अपने में अपना भ्रजानपन ही 

है! मृढ्तारूप भरविवेकीपन-शग्रतिबुद्धिता ही है ? (इसप्रकार मत्‌ को 

, समकने की जिसे जिज्ञासा है उसे झपनी गहन प्रांतरिक साकुलता को 
दूर करने के लिये यह प्रश्न उपस्थित होता है!» 


उत्तर.--यट्ट बात ऐसी दी है घज्ञानी द्वी रहा है। समकत्तार मे 
अत्यन्त भप्नतिबुद्ध जोके ययाये कारणछद्चित भपनेपन को नहीं शक 


ज़ीवाजीआधिकार ग्राथा-१६ (३१६३ 


है श्रौर जो पर में भ्रपनापन मान रहा है ठसे समझाने के लिये उप- 
देश है । 

ठन्‍नीसवीं गाथा में कहा गया दे कि जबतक ज्ञान के नाश का 
कारण जो भेदविज्ञान है उसे ग्राप्त नहीं करेगा तबतक वह भ्रन्नानी 
ही. है । ऐसे धत्यन्त भज्ञानी को समकाने के लिये -मूल्न उपदेश समय- 
सार में है, समझे हुए को नहीं पममकाते हैं । 


' पर को अपना माननेरूप भज्ञान कबंतक रहेगा ऐसा पृछनेवीला, 
अज्ञानी रहने के लिये नहीं पूछता, किन्तु ठसे भ्ज्ञान को दूर करने 
की जिज्ञासा हुई है, कि भरे | यह अनादिकालीन अविवेक भ्ौर मूहुता 
कब्नतक रहेगी १ पूछनेवाले की ऐसी भावना है कि मुझे भव भधिक प्रमय 
तक भज्ञान न रहे | जो यथार्थ को प्मक लेता है वह भत्पकाल में ही 
सछतत्र्वभाव भर्थात्‌ मुक्ति को प्रंगट कर लेता है, ऐसी प्रन्धिपू्वक यह 
बात कह्टी गई है । 

अनन्तकाल व्यतीत होजाने पर भी भूल झोर भशुद्धता की स्थिति 
एक समयमात्र की श्रवस्था में है, किन्तु अतरग स्रभाव में वह भूल 
या विकारी भवस्था प्रविष्ट नहीं होगई है, गुण में कहीं दोष नहीं 
है । मात्र बाह्य लक्ष्य करके पर को अपना मानता है तो उप्त भवस्था 
की भूल किसप्रकार है-यह उन्नीम्नर्वी गाया में कहेंगे । 


कस्मे णोकस्मत्मि य अहमिदि अहक॑ च कम्म णोकरस्म 
जा एसा खलु बुद्दी अप्पडिबुद्दों हबदि ताव ॥ १६ ॥ 
करमेयि नोकमरि चाहमित्यहक च कम नोकम । 
यावदेषा खल्लु बुद्धिस्रतितुंद्ों भवति तावत्‌ ॥ १६ ॥ 
अथेः--जबतक इस भात्मा को ज्ञानावरणादिक दब्यकर्म, भावकर्म 
श्रौर शरीरादिक नोकमे में ऐसी बुद्धि रहती है कि यह में है! भोर मुकमें 
( भात्मा में ) यह कमे-नोकर्म हैं? तबतक यह भात्मा भग्नतिबुद्ध है | 
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शात्र में यह छुन लिया कि कम हैं, इसलिये भज्ञानी ने इसीको 
पकड़ लिया कि कम मुमेः हैरान करते हैं, भोर वे ही सुखी-दु खी करते 
हैं, वे मेरे हैं श्रोर उनके कारण से में हूँ। जब देह पर €ष्टि थी तब 
मानता था कि शरीर और उमकी प्रद्नत्ति मेरे भाधार से होती है प्रो 
जत्र शास्त्र में पढा या छुना कि कर्म एक प्रदाथ है, उप्तद्रा निमित्त 
पाकर सयोगाधीन पुण्य-पाप के भाष्र तु्में होते हैं, तो वहीँ निमित्त 
पर दोषारोपण करना सूक्ा | जत्र इच्छानुप्तार कुछ होता है तो बहता 
है कि इसे मेने क्रिया है शोर जत्र घनुकूल नहीं वैठता तब करे पर 
दोष डालता है कि मैंने पहले बुरे कम किये होंगे सो उन्हें भोग हा 
हैँ । शात्रों ने तो तुके तेरी शक्त बतादी है कि खन्यर को जानने 
की तेरे ज्ञान में शक्ति है | घिक्रार होने में कर्म मात्र नि्ित्त हैं, ऐसा 
छुनकर भरज्ञानी जीत्र कमी को धप़ता मान बैठा है, भोर कहता है कि 
धर्म छुनने की इच्छा तो बहुत होती है, किन्तु भतरायकर्म का ढदय 
हो तो कह से सुन सकता हूँ? जबतक कि प्रतरायकर्म मागे न 
छोडदे तबतक घछुनने का सुयोग कहाँ से मिल सकता है * किन्तु 
ऐसा मानना बिलकुल मिध्या है, क्योंकि जब स्वय विपरीतभाव में लीन 
होता है तब कर्म मात्र निम्तित कहलाते हैं, किन्तु कर्म किसीको 
रोकते नहीं हैँ | उन भ्न्‍्व जड़ कर्मों पर दोषारोपण करना बहुत वड़ी 
भनीति है । 

स्री, घन, कुटुम्ब, शरीर हत्यादि नोकम कहलाते हैं, उन्हें जबतक 
झपना मानता है तबतक ऐसे स्वभात्र की प्रतिति नहीं होती कि मैं पर 
से भिन्न हूँ । 

टीका;--जिम्तप्रफार स्पश रस बे गध भादि भावरों में विविध 
आकार में पसितित पुद्गल के स्क्थों में यह घड़ा है? इप्तप्रकार, भौर 
घड़े में 'यह स्पश रस गध वर्ण भादिभाव तथा विविध आकार में परि 
ण॒त -पुदूगल स्फन्‍्ध हैं, इमप्रकार वस्तु के भमेद से अतुभूति होती है। 
परमाणु में मुख्यगुण स्परी है ।' जीव में पन्चेरद्रियों में मुख्य रशेन 
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इन्द्रिय है । 'एकेन्द्रियता में अन्य सब इन्द्रियों की शक्ति दत्र जाती है, 
तथापि एक स्परीन इन्द्रिय का विक्राप्त बना ही रहता है। परमाशणुर्शभो के 
स्कन्धरूप होने में स्परगुण मुख्य है। सिद्ध होनेपर इन्द्रियों का 
सर्वथा प्रभाव होता है । 

जो पुह्लफरमाणु है ते वस्तु है, उप्रमें जो स्पर्शादिक्रभाव हैं प्तो 
गुण हैं, भर भाकार-प्रकार उसकी पर्याय हैं; इप्तप्रकार प्रत्येक वस्तु 
का अभेदत्व झपने-भपने गुण-पर्याय से जाना जाता है । इसीग्रकार 
कर्म मोह श्रादि शतरग परिणाम तथा नोकम शरीर आदि वाह्म वह्तुए 
कि जो प्तव पुदूगल के परिणाम हैं भोर प्ात्मा का तिरकार करनेवाले 
हैं-उनमें यह में हूँ इसप्रकार भौर भ्रात्मा में 'पह कमे-मोह झाहि 
अतरग तथा नोकर्म-शरीर झादि बहिरा पात्मतिरस्कारी पुदुगल- 
परिणाम हैं,” इस्रप्रकार वस्तु के भभेद से जहाँतक पनुभूति है वहातक 
भात्मा भज्ञानी है | परवस्तु को पता मानने में पर की महिमा की, 
इसलिये स्वयं भपनी खतत्रता का तिरस्कार किया, ज्ञानस्वरूपी भगवान 
झात्मा निमल परमानन्दमूति है, उसमें वर्णादिझ या रागादिक कुछ नहीं 
हैं। अपनी मूढुना के कारण पर की ओर दृष्टि डालने से झपने स्व- 
भाव में भावरण धाता है, भर्थात्‌ त्वय ही अपने स्वभाव का तिरस्कार 
करनेबाला है । यदि ज्ञायकरूप से ही रहे तो गुण का विकास होना 
चाहिये, उसकी जगह ज्ञान को पराश्रय में रोकता है, पर से विकास 
मानता है, उप्तमें भच्छान्थुरा करके राग में लग नाता है, इसलिये 
ज्ञान का विकाप्त रुक जाता है। राग-द्वेष भाव भात्मस्वरूप को हानि 
पहुँचानेवाल्ले हैं, तिरस्कार करनेवाले हैं, भर्थात राम-द्वेष को झात्मा का 
सखरूप माननेवाल्ा तय भपना ही शत्रु है | 


में बालक हूँ, इंद्ध हूँ, देहरूप हूँ, हम दोनों एक हैं, इस्तम्रकार देह 
को अपना मानता है, भोर कह्ठता है कि जैपते पानी में लाठी मारने से 
पानी झलग घल्नग नहीं होजाता, इसीप्रकार मैं भौर मेरा शरीर एक ही 
है, भौर वह देह की भवस्‍्या को अपनी ही अवस्था मावता है। किन्तु 
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जड्पदार्थ तुझे हानिकारक नहीं है । राम द्वेष में एकाग्र होने से 
भपने वीतराग स्वभाव का तिरस्कार द्वोता दै । जो यह मानता है कि 
जवतक मैं रहता हूँ तवतक घर ओर व्यापार की व्यवस्था ठौक चलती रती 
है, वह यह मानता है कि मैं सत्र प्रधदार्थरुप हूँ श्रौर समस्त 
परपदार्थ मेरे अधिकार में हैं, ओर ऐसा मानने से रपष् $ कि उसे 
धषक्व की प्रतीति नहीं है | यदि परपदार्थ में कहीं कुछ परसितत हो- 
जाता है तो कहने लगता है कि मुकसे नहीं वन पका इपलिये बच्चे 
बीमार होगये है, में कुछ भ्रप्तावघान होगया इसलिये व्यापार में हानि 
होगई है, इमप्रकार पर में कर्क के झमिमान से वहू खाघीन तत्व 
का प्रनादर करता है । 


रागद्वेष या पुण्य से भच्छा यर दूँ, यदि भप्तुक व्यक्ति की महा- 
यता मिल जाये तो भच्छा हो, इसग्रकार तरह स्वभाव का तिरस्कार करने 
वाले शत्रभाव को भपना मानता है । यह मानना कि शरीर प्रजा 
हो तो धर्म हो, इसका भर्थ यह है कि मैं स्वथ निर्माल्य और पराधीन 
हैँ । जबतक यह मानता है कि मेरे खमाव में धम है ही नहीं तबतक 
वह झज्ञानी ही है | माण के पध्रमय यदि सततपुरुषों का समागम्-उन- 
की उपस्थिति हो तो थे मृल्ु को छुधार देंगे, वह मेरे भावों में सहायक 
होसकते है,-इसप्रकार जो मानता है उसे शपनी स्वतत्रता की भ्रद्ठा 
नहीं है । पुण्य-पापभाव उस स्वभाव से विरोवीभाव हैं, उनसे भत्रिकारी 
गुण को सहायता मिलती है,-इस्तप्रकार जो मानता है उसे विकारहित 
पृथक ख्माव की खबर नहीं है, झपने गुणों की प्रतीति नहीं है। 
देह्ददिक भधवा रागादि में कमी चैतन्य नहीं है भौर ,चैतन्य में देदादि" 
रागादि नहीं हैं | बा ' 

कोई कहता है कवि एकान्त वन में किसी गुफा में बैठे हों, चारों 
तरफ हृरा-भरा बन दिखाई देता हो, करने कलकल, नाद करते हुए 
बह रहे हों, तो ऐसा स्थान भात्मशांति के लिये प्ह्ययक द्योप़कता हैं 
या नहीं ? किन्तु इस््रकार ,जो भातमशांति के लिये दूसरे को हवा 
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मानता है वह परक्षेत्र से गुण-लाम मानता है, पर्थात्त वह यह नहीं 
मानता कि अपने में किसी के झाधार के बिना स्वतः गुण भरे हुए 
है। घर में स्त्री, पुत्रादि का संयोग मुझे; ध्यान की स्थिरता नहीं द्वोने 
देता, इमप्रकार॑ माननेवाला भ्रपने को निमितताधीन तत्व मानता है । 


जो अपने में भस्तिरूप से हो वह भपने को हानि-लाभ का कारण 
होसफता है, किन्तु शरीरादिक जोकि अपने में नास्तिरूप से ही हैं 
चे हानिललाभ का कारण नहीं होपकते | जिनकी अपने में नासिति है 
वह मुझे हानि पहुँचाते है, यों कहना मानों ऐसा है कि मुझे खरगोश 
ने अपने सीगों से छेद दिया दे ओर उप्तसे बहुत खुन निश्रत्ला है । 
कुछ लोग यह मानते है कि मस्तक में ब्राह्मी के तेल को मालिश 
करने से, वादाम खाने से-चुद्धि की बृद्धि होती है, किन्तु परपढार्थ से 
चुद्धि का आना या बढ़ना मानना सर्वधा मिथ्या है । क्‍या जडबस्तु 
में चतन्य को मुण देने की शक्ति होसकऊती है ? यदि जड्वस्तु आत्मा 
को सहायक हो तो, भात्मा स्वथशक्तिड्लीन और पराधीन कहलायेगा । 
जिम वस्तु पर लक्ष्य करने मे शुभाशुभ भाव होते हैं उस बरस्तु को 
सहायक मानना भी मूढता है । 

सतृप्तमागम की महिमा अपने गण की रुचि का बहुमान प्रगट 
करने के लिये है | पर की ओर का ऊ्ुकाव राग है, राग के आश्रय 
से वीतरागता नहीं होती अथवा त्रीतरागी गुण में सहायता भी नहीं 
होती । पल्चे देव, भुरु, शासत्र क निमित्त भी पर हैं, उनका अवल्लम्बन 
'भी शुभराग होने से स्वाधीन स्वमात्र में सहायक नहीं है । यह नग्नन 
सत्य है । जो प्त्य है सो त्रिकाल सन्‍्य ही रहेगा | भसत्य कमी सत्य 
नहीं होता । पर की भोर का विषय सब गग में जाता है, उप्त निमित्त 
और राग को भूलकर साश्रय के बल मे सलक्य में स्थिर हो मो यही 
गुणकर है । न जा 

जो येंह मानता है कि-मैं पर को हानि-लाभ कर 'सकता हूँ, 
ओर पर मुझे हानि-लाम' कर प्रकता है, वह दा तत्वों को एक मानता 
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है, वह खतंत्र भात्मा को नहीं मानता इसलिये वह मूढ़ « है-अविवेकी 
है | निज का धरितिल कहने से पर के नार्तित् का ज्ञान भाजाता है। 


जैसे खच्छता दर्षण का गुण है, उप्तमें जो कुछ भी दिखाई देता 
है वह सच्छता ही दिखाई देती है, उमके सम्मुख रखी हुई भग्न 
प्रगनिरुप में ही है, दर्पणरूप में नहीं है, तथा दर्षण, दर्पणरूप से है 
पग्निरूप से नहीं है | इस॑प्रकार भरूपी भात्मा में सब्र को जानने- 
वाला ज्ञायकल ही है, पर मेँ कहीं रुकना नहीं होता । जानना ही 
भाषा का स्वरूप है, पुण्य-पाप भौर रागादिक पत्र जड़ के है। इस- 
प्रकार झपने से ही अथवा पर के उपदेश से सम्पकू भेदविज्ञन को 
अनुभूति होती है । यह भध्यात्मशासत्र है इसलिये स्वभाव से बोध होता 
है, यह पहले वहा है । पहले एकबार पात्रता से सत्तसमागम के द्वारा 
गुरु के निर्मित्त से समकना चाहिये | 


धवृक्की चहत जो प्यासको, है वृकनकी रीति, 
पावे नहि गुरुगम विना; अ ही श्रनादि स्थित ।” 


जहँ। सत्‌ को समझने की अपनी प्याप-तीम्र भाक़ांक्षा होती है 
वहाँ प्त्‌ को प्रमकानेवाला गुरु मिल ही जाता है । किस्रीकों यह 
नहीं मान लेना चाहिये क्ि-गुरुज्ञान के ,ब्रिना अपने भाप ही प्मक 
लेंगे तथा गुरु भी प्रमम्ा देंगे । प्पनी पूर्ण तैयारी होने पर 0त्‌ममा- 
गम के लिये रुकना नहीं पढ़ता, किन्तु भपनी जागृति में भपूर्णता 
हो, कमी हो तो प्रपने ही कारण से प्रपने को रुकना पडता है | 
जहँ। भपनी तैयारी होती है वहाँ प्दूगुरु का निमित्त मिल ही जाता है। 


हम निमित्त पर भार न देकर उपादान पर भार देते हैँ। गुरु से ज्ञान 
प्राप्त नहीं करता 'किन्तु उसके चिमित्त के बिना-प्रतृसमागम के बिता 
सत्य को नहीं समझता । या तो पूर्व के सतूममागम का सरय' करके 
अयने श्राप समझे! या जिप्तत्मय खय समकने को , तैयार हो उस्प्तमग 
ज्ञानी पुरुष का सप्तागम प्रवश्य मिलता है। इसप्रह्ार जब मेदविज्ञान 
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मूलक अनुभूति उसन्न होगी तभी खथ ग्तिवुद्ध होगा, भर्षात्‌ खन्‍्पर 
वी भिन्नता को जाननेवाला सम्यक्ुज्ञनी होगा । ज्ञान होने के बाद 
पुरुषार्थ की नितनी झशक्ति होती है उतनों रोग होता हैं, कफित्तु दृष्टि 
में उत्तका खौकार नहीं है । 


पहले घामान्य ज्ञान तो था, किन्‍्तु भेदविज्ञन शर्थात्ू विशेषत 
पृथक्ल का ज्ञन-सम्पकज्ञन नहीं था । जब्र यथाथ ख्ाश्रय से भेदक्षान- 
सर्प भाषा की अनुभूति प्रगठ होगी तभी पर ,में कल भोर भोझू- 
तृल्न की मान्यता की भ्रान्ति दूर बरके स्वरूप का सच्चा ज्ञान होगा-खभाव 
की ही क़र्ता होगा । 


शिष्य पूछता है कि भावत्मा अपने घमम से भ्जान वल्तक रहता है ! 
इपके उत्तर्वरूप उन्मीसर्वी गाथा है | 


जे स्पर्शादे में पुदूगल का और पुद्गल में स्पर्शाद का प्रतुभव 
होता है, भर्थात्‌ ने! जड है शो रम, गघ भादि है भोौर जो रप्त गधादि 
है सो जड है | वे दोनों जप्ते एकरूप माल्तूम होते हैं वेसे ही भात्मा 
में क-नोक को माने ओर वे दोनों एऋरूप भाषित हों तबतक पह 
ज्ञानी है, उसे प्थक्‍व की प्रतीति नहीं है । प्रथक्त्र को जाने, बिना 
मुक्ति की प्राप्ति केप्ते कर सकता है. ; 


प्राष्ा तो ज्ञाता ही है | कम और रागनद्वेष जड़ के धर के ही 
है, ऐसा जानले तभी धर्म 'होता है । दृष्टि में ते शरीर, कम, रागद्वेष, 
पुण्य-पाप का अभिमान दूर हुश्ना कि मैं मात्र उसका ज्ञाता ही हूँ, 
इप्तप्रकार क्षान में इढ़ता का रहना ही घर है। झाक्मा तो ज्ञान ही 
है, भोर 'ज्ञानलमावत्रय ही है, कर्म-नोकर्म सत्र पुदूगल के ही है, 
इृसप्रकार जिसते जानलिया उसने झ्रात्मत्रभाव को जानलहिया ।' 


जिम दर्पण में भरग्नि की जाला दिखाई देती है उच्त दर्षण में 


अग्नि नहों दिखाई देती, किन्तु उच्त दर्पण की खच्छता ही दिखाई देती 
है। भग्नि के गुण कहीं दर्पण में प्रविष्ठ नहीं होगये है । दर्षण में 
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लालरूप में परिणमित होने की योग्यता थी इसलिये वह लाल रग- 
रूप होगया है, कहीं भ्रग्नि ने लालरू। में परिणमित नहीं किया है । 
यदि भ्रग्नि से दर्पण की लाल घझत्रस्था हुई होती तो लगडी में भी हो- 
जाना चाहिये, किन्तु ऐमा, नहीं होता | उसमें योग्यता हो तमी बहू 
उप्तरूप हो। इसीग्रकार घाक्मा ज्ञानानद चैतन्य्मृर्ति है, उप्तमें जो का- 
नोकर्म दिखाई देते है'सो उसके ज्ञान की खच्छता है। कर्म या नोकमे 
घ्रात्मा में घुप नहीं गये है! झात्मा ख््4 अपनी अवस्था को ही 
जानता है, प्रस्तुत निमित्ति को लेकर जानता हो सो बात नहीं है । 
म्रात्मा ज्ञानस्वरूप ऐसा निर्मल दर्षग है कि उप्तमें जो मकान इत्यादि 
दिखाई देते हैं उन्हें वह नहीं जानता, किन्तु भपने ज्ञान की भवत्या 
को ही जानता है । पपना ज्ञानस्वभाव, परनिमित्त को लेकर नहीं, 
किन्तु पर्याय होने की योग्यतानुसार ज्ञान की शक्ति के अनुसार नि्मित्त 
पन्मुख॒ उपस्थित होता है, विन्तु बह निमित्तार्धन भातष्मा का ज्ञान 
नहीं है । 

दर्पण में जब्र लाल-पीलेरूप में होने की येग्यता होती है तब 
उसप्रकार के निभत्त प्रन्मुख उपस्थित होते हैं | दर्पण में रगुण त्रिक्राल 
है, किन्तु काली, पीली, लाल अवस्थाएँ त्रिकाल नहीं हैं । घगरपाएँ 
बदल जाती है स्थिर नहीं रहती, विन्तु रगगुण सदा ही बना रहता 
है । परमाणु का अत्रस्था बदलना रतत्रस्वभाव है | 


शरीर, इन्द्रियां भौर कर्म तो रजकण हैं, उनके कारण ज्ञान नहीं 
होता । जहाँ यह जाना कि शरीर हिला है, वहँ। उस ज्ञान की लच्छता 
की योग्यता में झपने ज्ञान की भवस्था जानी जाती है, शरीर के हिलने 
से ज्ञान हुआ हो सो बात नहीं है । जो भ्रवस्था बदलती है मो भपने 
कारण से बदलती है, पर के-निम्ित्त के कारण से नहीं | श्राक्मा का 
ज्ञानगुण पा बना रहनेवाला है, उप्तमें जो अवस्था होती है बह्द प्रर्ुत 
वस्तु के कारण नहीं पिल्तु अपनी उस शवसथा की येय्यता के कारण 
है | शरीर की चलने-वोलने इत्यादि वी क्रिया जड़ वी क्रिया हैं। ध्ह 


जीवाजीवाधिकार - गाथा-१७-१८ (३७१ 


ब्वान की भवस्था में उसीपमय ज्ञान क्री भवतवा के कारण ज्ञात होती 
है। प्राम्मा न तो हिलता है, न बोनता दे, नखाता है, ८ पीता है, 
किन्तु वह शरीर को भव्रत्था को झपने ज्ञान को प्रवस्या गे अपने 
खतत्र कार्य से जानता है । इमप्रकार प्ततखभाव को जानना सो 
उपका नाम धर्म है । 


शब्द के कारण ज्ञान नहीं होता, किन्तु ज्ञान की भवरथा तयार 
हुई है तत्र वैसे शब्द विध्म,न होते हैं | शब्द को लेकर ज्ञान नहीं 
होता, रिन्‍्तु ज्ञान को लेकर ज्ञान द्वोता है | शूद्धु-को लेकर ज्ञान 
परानना ही पते बड़ी 'मूल में भूल' है।. के 


“त्क-पर प्रकाशक श्रक्ति हमारी, 
तातें बचन भेद श्रम भारी, 
ज्ञेय दशा दुविधा परगासी- 
निजरूपा-पररूपा भासी 


एक ज्ञानगुण अपनी शोर पर की भवसथा को अअप्ने।०तासाए, (से 
जानता हैं। जो शब्द से ज्ञान मानता है वह यह मानता है कि में 
पर में हूँ। मेरे ज्ञान की अवस्था मुझमें है, ऐसा न मानकर यह मानता 
है ऊन प्रस्तुत वस्तु के कारण मेरे ज्ञान की प्वत्था होती है, वह भपने 
सतत्र खमाव को ही नहीं मानता, तो यही ब्रज्ञान-मिध्याभ्रान्तिरूप 
अपमे है| झात्मा के ज्ञान की अवस्था ही कुछ ऐसी है कि जिससमय 
प्रस्तुत चस्तु उपस्थित होती है. उससमय उप्तमें ( ज्ञान में ) झपनी बसी 
भव्तया झपने सतम कारण से होनी होती है । 


कमे-नोकम कहीं झात्मा में घुसे हुए नहीं हैं | ज्ञान की भवस्था 
ज्ञान से ही होती है, ऐमा भेदज्ञानरूप प्रनुमव क्रिसीममय धपने प्ले 
होता है ह्लोर क्िमीममय उपदेश से होता है | यहैँ। उपादान पे 
और निमित्त से बात ली है । भात्मा के ज्ञान की घत्रत्था क्वी जिस- 
प्मय जंभी योग्यता होती है उसप्तगय निर्मित उसके कारण से पसन्‍्मुख 
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उयल्ित द्वोता; है । ऐना भात्मा पर के अपल्स्त्न पे रहित, पर के 
श्राधार से भ्रवस्थुरूप न होनेवाला है, उप्का जो ज्ञान है प्ो भेदवि- 
ज्ञान है | झात्मा की अवस्था पर के कारण से नहीं होती झौर न पर 
को पअपग्न्‍रस्था प्रात्मा के कारण से होती है | 


झत्र इसी अर्थ का सूचक वलशरूप काव्य कहते हैंः-- 


कथमपि /हि लभते भेदविज्ञानपृजा- 
मचलितमनुभूर्ति ये स्व॒तो वान्यतो वा। 
प्रतिफनननिमम्नान तभावस्पमावि- 
मुकुखदतिकारा" सतत स्युग्त एबं॥ २१ ॥ 


अरधैः--जो पुरुष अपनेभाप,,ही प्रथत्रा पर के उपदेश से-बिसी 
भी प्रकार से, भेदवरिज्ञान, जिसका मूल ,उत्यत्तिकारण है-ऐसी प्रविचल 
प्रपने प्रात्मा की धघबुभूति को प्राप्त कते है, वे ही पुरुष दर्पण की 
भीति झपने में प्रतिविम्बित हुए भनन्‍्तभावों के समाव्रों से निरतर विकार- 
रहित होते हैं; ज्ञान में जो ज्षेयों के भाक़ार प्रतिभात्तित होते हैं उनसे 
वे रागादि विक्लार को प्राप्त नहीं हते। ' २० 


शररादि की झवस्था उप्तके भपने स्वतत्र कारण से है ।मेरी भव- 
स्था मुझमें भपने कारण से है । देह के जितने जन्म मरणादि खमात 
सयोग़ हैं वे सत्र भगवान प्ात्मा के ज्ञान की स्ामथ्य भूमिका में शत 
होते हैं, किन्तु भात्मा उप्तकी प्रवृस्‍्था को नहीं करता, भग्व्रा वे पप- 
दार्थ श्ात्मा की भक्तथा को नहीं करते। प्रात्मा प्रूपी है, उसमें यदि 
वृत्ञ।दिक रूपी पदार्थ धाजाते हों तो वह ' रूपी .होनाये, किन्तु ऐसा 
कमी नहीं होता | परपदार्थ ज्ञानलभाव में 'ज्ञात होते हैं सो कह भपनी 
' ही भ्रतत्था है। उसमें किसी का प्रतिविम्ब नहों गाता | यह तो मात्र 
निमित्त से बह्दा जाती है कि मुझे इससे ज्ञान हुआ है । 

पर्दा में भच्छा-बुरा माने, भौर ऐसा माने कि पर को लेकर 

में और मुझे लेगर परादार्थ हैं, तो राग-द्वेष हुए बिना नहीं रहेगा । 
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किल्तु यदि ऐसा माने कि न तो पर को लेकर में है श्रौर न मेरे 
कारण परपदार्थ हैं; तो रागनद्रेष नहीं होगा । 


, निदा-ततुति भादि कोई पर भात्मा से ऐसा नहीं बहता कि तृ मुमरर्मे 
पच्दा-ब॒रा काके शंका । तथा पझ्रात्मा खब भी पर में नहीं जाता- 
बह पअंपने में ही रहकर पर को झपने ज्ञान की खच्छ॒ता में जानना है। 


दर्पण में प्रग्ति इत्यादि द्विखाई देती है मा तो दर्पण की निर्मल्ता 
की प्रवत्वा है, वह प्रग्नि इ्यादिक दर्पण में प्रविष्ट नहीं होमाते । 
हमीप्रकार निद।-स्तुति इ्यादिक कहीं झात्मा में प्रविष्ठट नहीं होजाते | 
यदि शरोगादिक भाज्मा में प्रवेण्ट होनाये या एक्मेक होज,ये तो 
प्रात्मा जड़ होजाये, डिन्‍्तु ऐपा कमी नहीं होता । भाछा चैतन्य 
है, उमके गुण चतन्य है श्रोर उमझ्ी पर्याय भी चेनन्य है | पुद्गल 
जड़ है, उप्तके गुग जड हैं, भ्रौर उपग्री पर्याय भी जड़ है। पभाग्मा 
के ज्ञानरूपी निमल दर्पण में गग देषादिया पवसु ज्ञात होती है 
ड्िल्तु उमें प्रष्छा-घुगा कुछ भी करना ज्ञान का खभाय नहीं है 
ह्मलिये धर्मात्मा पर से प्रवक्‍त्र के खमाव की प्रत॑ति के कारण फ में 
राम-द्रेप नहीं बरते | खभाव में शागद्वेप नहीं है, यदि वर्भी कुछ अस्प 
राग-द्रेप हो तो बह पुस्पाथे की प्रशक्त है। व ई परवरतु गागदद्ेम का 
कारण नहीं है । 


मे पर का छुछ वर सकता है, यह ते भनिम्तान दे; इमे दूर किये 
बिना ज्ञाम नहीं होपपता । तगलोक और तीनकाल में ०क द्वब्य 
दूधरे द्रत्य का बुछ भी काने में मय नहीं है। भाग्मा तो प्रयमान्न 
घाता ही है | 

प्राय, लोग यहां बर्ते है कि कोई इतनी गालिओ दे ने दिए बढ़ीं 
प्रीध हुए विना रह सगता है + सिलतु उन यह शान नहीं $ फ्ि-ममे 
दैच गालियों के शर्दों को जानने थी धागा में शक्ति ई उर्मप्रशार 


्ल्ड 


धमन्‍्द रेप के जानने की शक्ति भी हममें है, मिले ४हानी पहना 
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है क्रि-ऐसी कान को फाड़ देनेवाली गालियां कप्ते पुनी जासफती 
है”? किन्तु प्रभो! तेरा ज्ञानगुण तो भननन्‍्तखभाववाला है, उसमें चाहे 
जेदुंद् हं। वह प्रत्र उप्त ज्ञान में ज्ञात होता है | यदि पर को जानने 
से इन्कार करे तो अपने ज्ञान की शवस्था का ही निषेष होता है । 
यह बात कहीं बीतराग होजाने वालों की नहीं है, विन्‍्तु बिन्हें बीदराग 
हना हो, जिन्हें भात्मा की 'निर्विकल्प शांति चाहिये हो, उनके लिये 
यह बात है ॥ १६ ॥ 


यहेँ। शिष्य प्रशश करता है क्रि भप्रतिबुद्ध ( भज्ञानी ) किप्प्रकार 
पहिचाना जामकता है ?* उपऊा कोई चिन्ह बताइये । पहले शिष्य ने 
काल पूछा था और भ्ब लक्षण पूद्ठ रहा है | ठसके उत्तर में तौन 


गाथाएँ कही है -- 
अहमेद॑ एदमहं अहमेदस्स हि अत्थि मम एद। 
अगणण जे परदव्व सचित्ताचित्तमिस्स वा ॥२०॥ 
आसि मम पुव्वमेद एद्स्स अहं पि आसि पुष्य हिं। 
होहिदि पुणों ममेदं एदरस अहं पि होस्सामि ॥२ १॥ 
एयन्तु असंभूद॑ आदवियप्पं करेदि संम्रढों । 
भृद॒त्य॑ जाणंतों ण॒ करेदि दु त॑ असमृढों ॥२२॥ 
अहमेतदेतवह श्रहमेतस्यार्त ममेतत्‌ ! 
अन्यग्रत्परदत्य॑ सचित्ताचित्तमिश्र वा ॥ २० ॥ 
आसीन्‍्मम पूृर्वमेतटेतस्याहमप्यास पूवेम । 
भविष्यति पुनममेत्ंतस्याहमपि भविप्यामि ॥ २१ ॥ 


एतत्त्वसदूभूतमात्मविकल्प करोति समूह । 
भूवार्थ जानन्न करोति तु वमसमूहः ॥ २९ ॥ 
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अथ;--जो पुरुष झपने से भन्‍्य परद्य को-सचित स्री-पुत्नादिक, 
झचित्त घनधान्यादिक, अ्रथत्रा मिश्र ग्रामनगरादिक को-यह प्रमकता 
है कि में यह हूँ और यह परहत्य मुझलवरूप हैं, में इनका हूँ भौर 
यह मेरे है, यह मेरे पहले थे, में भी पहले इनका था, यह भविष्य में 
मेरे होंगे, मैं भी भविष्य में इनका हूँगा, ऐसा मूठा झात्मविकल्प करने 
वाले मृढ है, मोदी हैं, झज्ञानी है, भोर जो पुरुष परमार्थ वस्तुस्वरूप 
को जानते हुए ऐसा भ्ूठा विवल्प नहीं वरते वे मढ़ नहीं किन्तु 
ज्ञानी है । 


स्री-पुत्रादिक मेरे कारण पल-पुप्त रहे है, में उन्हें जिमप्रकार 
रखना चाहूँ वैसे - रहते है, धनघान्यादि को इसप्रकार, लुका-हिपायर 
रखता हूँ कि किसो को खबर नहीं होसकती, में ही प्तारे गाव का 
रक्षक हूँ, इमप्रकार भरज्ञानी मानता है; वह स्त्री को भद्धों गनी मानता 
है किन्तु उपक्रा शरीर झलग है भोौर तेरा शरीर झल्नग है, प्रत्येक का 
ज्ात्मा भ्रलग है | यह मेरे पुत्र हैं, यह मेरी पृत्रियाँ हैं, यह मेरे हैं 
कौर मै इनका हूँ, यह पहले मेरे थे भोर में भी पहले इनका था, 
भत्रिष्य में ये मेरे होंगे झोर में इनका होऊँगा, यह मेरा पालन करेंगे 
ओर में इनका पालन करूँगा, यह मेरी सेवा करेंगे भोर में सबकी 
सेवा करूँगा, जो ऐसे मूठे विकल्प करता है वह झज्ञानी, भधर्मी शोर 
सच्चा मूख है। और जो उपरेक्तमाव नहीं वरता वह ज्ञानी है, 
धर्मत्मा है । ह 

टीका.-यहूँ। दृष्टान्त देकर प्मकाते हैं कि-जैसे कोई पुरुष श्रप्मि और 
लकड़ी को एकरूय दिखाई देने से एकरूप ही मानले झौर यह समके 
कि भ्ग्नि लकड़ी की है भोर लकड़ी प्ग्नि की है। पहले ऐसा था 
झोर भविष्य में भी ऐसा होगा, तो? ऐसा विपरीतमाव करनेवाले को 
अग्नि भोर लकड़ी के त्रिकाल मिन्नस्यभाव की प्रतीति नहीं है | अरगिन 
उष्ण है भोर लकड़ी उष्ण नहीं है, इमग्रकार दोनों का स्थमाव भिन्‍ने 
है, यह राष्ट बात झज़ानी को मालूम नहीं होती। इसप्रद्भार श्रात्मा को 
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करता है कि जम्तक में हूँ तबतक घर, स्त्री, पुत्र, रुपया पैसा इत्यादि 
है, भर जयतक यह है तब्रतक में हैं, हम्प्रशार परव्य को-पावरतु को 
अपने भाधार पर अबलम्बित माने ओर अपने ख्मात्र को परच्यों प 
भवलम्पित गाने तो उसे झपने प्रिकाल खतन्र चतन्यरूरूप वा! प्रतीत 


नहीं है। 


जिमने शरीर को भपना माना है सह शरीर की ममस्त क्रियाभों को 
प्रपना मानता है । का 


प्रात्मा भ्रखडानन्द त्रिकाल प्र से भिन्‍न है, १९ के कारण मेरी कोई 
अगसथा नहीं है, ऐसा जो भ्रद्धा है सो पात्मा का व्याह्र है। शरीरादि 
को जो क्रिया होती है सो वह मेरी है ओर में मनुष्य हूं, ऐसी जो मान्यता 
है मो मनुथव का व्यवहार है। भज्ञानी जीव पर की पत्ता के साथ 
अपनी छत्ता को मान लेता है, भ्र्यात्‌ पर पे अपने को हानि-लाभ होना 
प्रनता है। जो यह मानता है शि-झपने में पर्पदा्े की सत्ता 
प्रविष्ठ होगई है. उसे पर से मिन्‍न छ्तत्र स्वभाव की श्रद्धा नहीं है, 
इसलिये वह भधर्मा है। प्रज्ञानी मानता है क्रि यह लोग मेरे सम्बन्धी 
थे, यह बतमान में मेरे सम्बन्धी हैं भोौर भविष्य में यह- मेरे पम्मरन्धी 
होंगे, रिन्‍्तु वास्तत्र में कई किसीकरा तज्रिकाल में भी नहीं होता ! 

भ्रव् सीधी दृष्टि से विचार करते हैं। प्रगति, भग्नि की है भोौर 
ईवन, इंघन का है। अग्ति कमी इंधन की नहीं थी और ईंधन भग्वि का 
नहीं था। भविष्य में भी प्रग्ति ईंधन की और इंघन भप्मि का नहीं 
दोगा। दोनों प्रथक्ू ही दै, इसलिये त्रिफाल पृथक ही रहेंते है । 

जो जिमके होते हैं वे उप्तसे कभी झलग नहीं होते । किप्ती पहला 
की भगरवा मेरे .हाथ वी बात नहीं है.। में होऊँ तो दूसरे का ऐशा 
समाधान करा दूँ, मै दृकान पर बहू तो इतना व्यापार का ,ढाय 
ह्यादि मान्यता जिप्तक्री है वह पराह्य को ही, अपना खछ॒प मातता है। 
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परदत्य मुक्लरूप नहीं है, में तो मैं ही हैँ भोर फंहन्य परदष्य ही है। 
त्रिकाल में मो मैं कर्मी परहृव्य का नहीं था; मैंने कमी पद्धव्य/का 
कुछ नहीं किया | पहले में ही अपना था, परह्रव्य परदब्य का ही था; 
मैं भविष्य में झपना होऊँगा भौर परद्वव्य भविष्य में उसीका दवोगा; 
इस्रप्रकार परढव्य से भपने प्रथक्‍त का और अपने से परढ॒व्य के पृथकत्व 
का सच्चा ज्ञान; सच्चा विकल्प जो करता है वह प्रतिबुद्ध है-ज्ञानी है। 

प्र्मीं का वह लक्षण है। वि 


परंढव्य का में कुछ कर मंकता हूँ, ऐसा भभिंमान जिंसके हृदय 


मे रहता दै वह भंज्ञानी है और जिसके मरते में ऐंसों पिकहय नहीं 
रहता भोर जो ऐप्ता नहीं मानता वह ज्ञानी है । 


भावाथें;--भात्म पझनादिकाल से अपने स्वरूप को भूलकर पर 
फो भपना मान रहा है, उप्तका लक्ष॑श क्‍या है ? ओर वह कैसे 
पहिचाना जीप्तझ्ताँ है * 


जो परवस्तु को धंपनी मानता है, बह झंज्ञानी का चिह है । 
बह यह कहा करता है, कि मुझे कर्मों ने भनादिकाल से चारों गतियों 
में परिक्रमण कराया है, अभी करा रहें हैं भोर भविष्य में भी करायेंगे। 
इसप्रकार जड़ से अपनी हानि मानता है, और यह नहीं मानता कि 
में अपने भावों से ही परिश्रमण करता हैं, वह चज्ञानी है। 


यदि कोई यह कह्टे कि “भूखे भजन न होय गुपाला,” भोर यह 
माने कि पेंट में रोट्यां पडने पर ही शझात्मा का गुण प्रगट होसकता 
है तो इसका भर्थ यह हुआ कि वह रोठियों मे से ही भात्मा का गुण 
"प्रगठ होना मानता है। क्योंकि उसने रोटियों से झरात्मा को माना है, 
इसलिये पर को अपना माना है, अर्थात्‌ भ्रात्मा क्षो जड़ माना है, वह 
ज्ञानी है । पर को लेकर श्रात्मा मे धर्म नहीं होता । शरीर माघन 
कहलाता है किन्तु यह सच्चा साधन नहीं है। शरीर के रज़कर्णों में परित- 
तेन होने से, भात्मा को हानि-लाम नहीं होता । यह मान्यता भी ठीक 
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नहीं है कि घूमने को जायेंगे तो शरीर अच्छा रहेगा और शरीर स्वस्थ 
होगा तो आत्मा में स्कृति रहेगी, तथा उप्तसे धर्म होगा। 

यहाँ कोई यह कह सकता है कि हमने जो अपनी आंखों से देखा 
है सो क्या वह सब मिथ्या है” उप्रसे कहते हैं कि तुम्हारी दृष्टि ही 
मिथ्या है। किसीने यह शपनी आखों से नहीं देखा कि कुमेन से 
बुखार उतरता है। यदि आँखों से देखा हो, भ्रौर यह सच हो तो प्रत्येक 
आदमी का बुखार कुनैन से उतर जाना चाहिये, किन्तु ऐप्ता नहीं होता । 
लोग तो अपने विपरीत झभिप्राय को ही झाखों से देखते हैं। माता 
का उदय होनेपर ही बुखार उतरता है, किन्तु निमित्त से यह कहा 
जाता है कि दवा से बुखार उतरा है ! 
/ जैसे जादूगर ढुगहुगी को इधर हिलाता है तो इधर वजती है भौर 
उधर हिलाता है तो उधर बजती है, इसीप्रकार ससार का जादृगर (प्रप्तारी 
जीव) यह मानता दे कि में सप्तार को इप्तप्रकार तैयार करूँ तो वह 
ऐसा चले, मैंने चतुराई से काम लिया तो ऐसा होगया, मैंने अपनी 
होशियारी से माल खरीद कर रखलिया था, मात्र बढ़ ग्या इसप्ते लाभ 
हुभा है, किन्तु यह धारणा बिल्कुल गलत है। पर का जो होना होता 
है मो वही होता है, किन्तु अज्ञानी जीव पर में कुल की मिथ्यावुद्दि 
करता है, वह मानता है कि मुझे पर से ही दवानि होती है भर पर से 
लाभ होता है, क्रिल्तु चात्मा स्ततत्र वत्तु है, जगत के क्रिप्ती परपदा्य 
से झात्मा को कोई हानि-लाम नहीं होता, नीनलेक और तीनकाल में 
कोई परपढार्थ भात्मा का बुछ भी करने के लिये समर्थ नहीं है। 

यह ग्राम ही ऐसा है कि जिससे मुमे; सुख प्राप्त नहीं होता, 
पानीपत के मैदान में बुरे विचार उत्पन्न हुए, घरती का भी ऐसा 
झसर होता है, इसप्रफार की मान्यता मिथ्या है, क्योंकि उमी पानीपत 
के मैदान से अनन्त जीब मोक्ष गये हैं। 

कोई अज्ञानों जीव इन्हरियों को राग-द्वेष का कारण मानकर भपती 
आँख फोड डाले और कान बन्द' करले तो इससे क्‍या होगा ! पखबखु 
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राग या द्वेष का कारण है ही नहीं। परपदाथे से लाभ-हानि माननेवाला 
जो, पदाथ अनुकूल होता है उससे भपना राग नहीं हृठाता और जो 
प्रतिकूल मालूम होता है उप्तपते द्ेष कम नहीं करता। इसप्रकार भज्ञानी 
की मान्यता दहै। अनादिकाल से उत्तकी दृष्टि परपदा्थ पर ही है। ' 


ज्ञानी मानता है कि मेरा आक्ममातर ज्ञायक, शुद्ध चैतन्य है । 
जो राग-दघादिक होते हैं वे पर के कारण नहीं किस्तु मेरे अपने 
पुरुषाथ की ही भक्ति से होते हैं, ऐमा जानकर वह राग-द्वैष को 
दूर करने का उपाय करता है। ज्ञानी की दृष्टि अपने ऊपर ही दै। 
यह बात अग्नि और ईंघन के दृष्टान्त से €ढह की गई है। भव 
आचार्य भगवान जगत के जीवों पर कझुणा करके कलशरूप काव्य 
कहते हैं।-- 
त्यज़तु जगदिदानी मोहमाजन्मलीन 
रसयतु रसिकानां रोचन ज्लानमुग्रत्‌ । 
इंह कथमपि लात्मानात्मना साकमेकः 
किल कलयति काले कापि तादाल्यबृत्तिमू ॥ २२ ॥ 
अथ/--हे जगत के जांबवों | भनादिकालीन मत्तारा से लेकर 
झाजतक अनुभव किये गये मोह को पत्र तो छोडो, ओर रप्तिकजर्नों 
का हचिकर एवं ठठ्य द्वोते हुए ज्ञान का आखादन करो, क्योंकि इृप् 
लोक में जो भाव्मा है व वात्तव में किसी भो ग्रफार से झनात्मा के 
पाथ कप्ती भी वादाक्मप्ृत्ति (एकल) को प्राप्त नहीं होते, क्योंकि 
आता धन्य द्रव्य के पाथ एकरूयप नहीं होता। 
है जगत के जीत्रो | अवादि तमार से लेकर आजतक घनुमव किये 
हुए मोह को शरीर मकान, घन, इत्यादि पत्र, परवस्तुओं पर की दृष्टि 
को अब तो छोड़ो | हे जगत के ग्राणियों ! अगिक्रारी खथाव का नाश 
करनेवाली शरीर मन बाणी पर की तथा विक्रारभभाव की दृष्टि को अब तो 
छोड़ो | जगत के जड़ पढा्थों के रसिक्ृजनों ! परपदा्थ पर जो मिशथ्या- 
भाव है उसे भन्र तो छोड़ो ! 
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चैतन्यमूति आमा का स्वरूप पर से सित्र है, जिपका भनुभत 
प्रनादिक्ाल से प्राजतक कमी भी नहीं किया, इसलिये दे भव्य जीवों) 
भूत तो स्वभाव का अतुभव करे | स्वभाव के रप्तिकमनों को रृचिका 
भर उदय को प्राप्त जो ज्ञान-चतन्थमृति आत्मसभाव का मरना है 
सो उपका रप्ात्वाठन करो; प्रनुभव करो! सप्तारिक स्थाद विष के प्रमान 
है, उसके साथ ल्वामाविक्त छुख भौर ज्ञानाम्ृत के खा की तुलना 
कभी भी किसी भी प्रकार से नहीं की जाप्तकती | 


प्रनादिकाल से परदार्थ के स्राथ रह रहा है, अयापि भगवान 
आत्मा ज्ञानानद की मूर्ति मिठकर शरीर, मन, वाणी जैज़ा कमी भी 
नहीं होतकृता, क्योंकि जो भलग हैं वे कमी एकमेक नहीं होपकते, 
इमलिये तू पर से मिन्न अपने एकरूप स्वभाव का झनुभव कर मक़ता है। 

भज्ञानी ने परपदढाय के प्राय एकत्व मान रखा है, इसलिये भिन्न की 
मान्यता करना कठिन ग्रतोच् होती है। आम्ा एक है, फावस्तु भनेक 
हैं, इसलिये भात्मा उन प्रस्वस्तुओं के प्राग्न कमी भी एकरूप नहीं 
होता । जबकि भात्मा और परपदाय करी भी न तो एकमेक हुए हैं 
श्रोर न हे दी सकते है, तो फिर परवस्तुझों का मोह छोडो ! भोर 
एकरूप प्रात्मस्वमाव का भास्वादन क्यो! प्रनादिकाल से परबसुों में 
पएकमेक द्वोगया हूँ, ऐवा जो भक्ञान है सो उम्रका भेदज्ञान-पृपक़ल की 
ज्ञान कसकर बढ़ते हैं कि प्रनादिकाल से जिप्न मुहद्रधि से भा 
स्वभाव डउका हुमा है उस मोहदृष्टि को भ्त्र नो छोड़ो ज्ञान के 
झनाकुल श्रानन्द का आखादन करो! द्ूपरा कोई भी स्वाद प्हण 
करने शओग्य नहीं है | 

मोह मिध्या है, परचस्तु क्रो अपना मानना व्यर्य है, वह प्वैपा 
विपरीत मान्यता है। मोद्द वृथा है, मिथ्या है, हु'ख का ही कारण है। 
इसलिये उसे छोड़कर मत्र ज्ञान का भारवादन करो! 

अब इस गायामें भाचार्यदेव भग्रतिवुद्ध के संमेकाते हैं। भरप्नतिं- 
बुद्ध का भय है विल्कुक घज्ञानी जीव, जोकि शरीर, मंने भोर 'बायी से पर 
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प्ांनता है, उसे आचार्य ममकाते हैं। पौचवे-छंट्टे गुणर्थानवर्ती को 
नहीं समझा रहे हैं, किन्तु ब्रिल्कुल् भग्रतिबुद्ध को ममका रहे हैं:-- 
अग्णाणमोहिदमदी मज्कमिणं भणदि पुग्गलं दव्वं। 
बद़्मबद्दं च तहा जीवा बहुभावसंजुत्तो ॥२१॥ 
सब्बण्हुणाण॒दिट्टो जीवों उव्द्योगलक्खणो णिद्न॑ । 
कह सो पुग्गलद॒व्बीभूदो ज॑ मशसि मज्कमिणं ॥२४॥ 
जदि सो पृग्गलद॒व्वीभूदो जीवत्तमागर्द इदरं । 
तो सत्तो वच्तु जे मज्ममिण पुस्गलं दव्व ॥२४५॥ 

अज्ञानमोहितमतिभसेद भणति पहल द्व्यम्र । 

वद्धमबद्ध॑ च तथा जीवो बहुमाहसयुक्तः || २३ ॥ 

सर्वेज्ञज्ञानहष्टो जीव उप्योगलक्षणो नित्यम्‌ | 

कथ स पुदलद्रव्यीभूतो यदूभयासि ममेदम्‌ ॥ २9 ॥ 

यदि स पुहलढ्रव्यीभूतो जीवत्वमागतमितरत्‌ । 

तच्छक्तो वक्‍तुं यन्ममेदं पुदगले द्रव्यम्‌ ॥ २६ ॥ 

श्रथेः--जिमकी मति अज्ञान मे माहित है झौर जो मोह, राग-द्वेष 
जादि विविध भावों से युक्त है ऐसा जीव यह कहता है कि यह शरी- 
रादिक बद्ध तथा धन-धान्यादिक अन्रद्ध पुहलकब्य मेरा है । आचार्य 
देव कहते हैं कि सत्रेज्ञ के ज्ञान द्वारा देखा गयां जो सदा उपयोग 
लक्षगबाला जीव है मो वह पुद्ठलद्रव्यखूप केसे होमकता है ? तू केसे 
कहता है कि यह पुद्ठलद्॒व्य मेरा है ? यदि जांवद्रव्य पुद्नलद्॒व्यरूप 
होजाये और पुद्गल द्रव्य जीवल को प्राप्त होजाये, तो 'त्‌ यह कट 
सकता है कि पुद्टल द्वव्य मेरा है। ( किन्तु ऐसा तो नहीं होता ) । 

जो अतादिकाल से घमम के विषय में बिल्कुल भज्ञान है, जिसे 
यह खबर नहीं है कि भातमा और जात पृथक है, 'ऐसे भक्ञानी कों 
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सममकाने के लिये इश्च गाथा में स्पष्ट कथन है। विशेषत यह पचमकाल 
के भज्ञामी जीवों के लिये कह्दा है । 


भज्ञानी जीव मानता है क्रि-यह शरीरादिक वद्ध तथा धनन्घान्य 
हायादि भ्रबद्ध पुदूगलढ्व्य मेरे हैं और में उनका हैं, यह मेरा कार्य 
करते हैं भोर में इनका कार्य कहूँ । यहें। बद्ध का झर्य है निकट-एक्क्षेत 
में रहनेबाले भोर अवद्ध का चथे है दूर-अलग क्षेत्र में रहनेवाले। 
शरीरादिक बद्ध हैं, क्योंकि वे एफक्षेत्र में रहते हैं, और घर आकर 
धबद्ध हैं क्योंकि वे दृर-मिन्न क्षेत्र में रहते हैं। 

एक ही प्ताथ अनेकप्रदार की बन्धन की उपाधि के भ्ति मिकटरूप से 
पेगपूर्वएफ़ बहते हुए भत्व॒भाव भावों को झज्ञानी जीव अपना मानता है। 
वेगपूर्वक्त बहने का भर्थ यह दे कि बाहर के घनेकप्रकार से स्योग- 
वियोग, ब्ली-पुत्र, कुठुम्त्र इत्यादि का एक ही साथ पाना भ्ोर जाना, 
इच्छा हो श्रोर शरीर एकदम चले या न चले, रुपयों-पैप्तों का भाना 
जाना, यह मत्र शीघ्रता से होता है, भोर भीता कम के निमित्त से 
थनेकप्रकार के विकारीमाव होते हैं, यह सब एकदम वेगपूर्वफ बहता 
है, शात्रता से भाव बदलते है। एक ही साथ एकक्षण में प्रनक- 
प्रकार के बधनों की उपाधि से भ्ति वेगपृष्क होता हुआ १रिंगमन 
बह अत्वभाव भाव है, सयोगभाव है, किन्तु बह सवभावभाव नहीं है | 
थावफर्म, द्वव्यकमे और द्ृव्यकम का बाह्यफल्रूप जो नोकम है उसके 
सयोग का दल एकमाथ पाता है । जैसे कर्म के निमित्त से भपने 
विपरीत पुरुषार्थ से होनेवाली इच्छा, शरीरादि की प्रवृत्ति, झोर बाह्य 
सयोग श्रादि घनेक्रप्रजार के वन्‍्धन की उपाधि एकसाथ बनी हई है, 
ऐसे पर परिणमन के पत्वमाव भावों के सयोग के वश होकर जीव भज्ञानी 
होजाता है, ओर इसीलिये अपने भिन्‍न निर्मल स्वभाव को नहीं जानता | 

झ्रज्ञानी जीव परतयोग से मिन्‍न अपने स्वभाव को नहीं प्मकता। 
बैसे स्फटिस्मणि अपने स्वभाव से शुश्र है, किल्तु परसयोग से त्प्तमें 
राग दिखाई देता है | स्फठिक्मणि/ लग तो खच्च-निर्मल है,, हि 
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उप्में मिन्‍न-भिन्‍न रंग दिखाई देते दे मो स्फठिक में वह पर की 
उपायि है, इसोप्रकार भाक्मा मूलखभाव से तो शुद्ध-निमल ही दे, 
फिल्म अनेकप्रकार के जो शुभाशुभ विकारी उपाविभाव चैतन्य में पर- 
सयाग से दिखाई देते हैं. अज्ञानी जीत्र उनके वश में होगया है, 
प्रथवा पर को अपने वश में करता है, ओर स्वय दूसरे के बश में 
होजाता है| वह प्नेकप्रकार के पदार्थों के सथोग से रंगे हुए स्फटठिक/ 
मणि के ममान है । 


स्फटिक में परसयोग के समय भी स्फठिक का खभाव तो खच्छ और 
निमेल ही है, किन्तु भन्‍्य वस्तु की निकठता से उसमें रंग दिखाई 
देता है, इसीग्रकार भगवान शात्मा विकारीभाव के सयोग के समय भी 
निमल स्फटिक के ममान शुद्धवभाव वाला है, परन्तु भत्यत निकत्वर्ती 
राम-हैष- मोह इत्यादि घनेकप्रकार के अल्वमभाव भाव के वश होकर 
जिप्की बुद्धि परवश द्वोगई है, जिपकी समस्त भेदज्ञानज्योति आर्थातू 
वोधबीजरूप शक्ति भस्त होगई है और जो यह मानता है कि पुण्य- 
पाय की क्रिया मैं करता हूँ, शर्रीरादि की क्रिया मैं करता हैँ, विकारी- 
भाव का कर्ता में हूँ, वह मेरा स्माव है, तथा अपने को ऐसा मानता 
है कि-मानों निज में ज्ञाता-इ्टापन है ही नहीं ओर में तो पर की 
क्रिया करनेवाला ही हूँ, इमप्रकार अत्यत तिरोभूतरूप से भर्थात्‌ समाव 
के ढक जाने से जिमक्ली नेदज्ञानज्याति अस्त होगई दे अर्थात्‌ नष्ट 
नहीं हुई है, किन्तु ढक गईं है, सूर्य की भांति झद्ृश्य होगईं है, जो 
चेतन्य के ज्ञानसमाव के द्वारा ज्ञात होनेवाले विक्रारी भात्रों को अपना 
मानता हे, ऐसा श्ज्ञानी जीव स्त-पर की मिन्नता न काके भमलसाव 
भाः का ही अबना मानता है पर से मिक्नत्र के स्वभाव को भूलकर 
पुद्गल ढरष्य को और ब्रिकारी भाव छा भपना मानता हुन्ा स्थ अपने 
से ही विभोहित होरहा है, किसीने उसे मोहित बनाया नहीं है, स्वयं 
अपनेभ्राप से ही मूला हुआ है। फिसी हर ने या किसी कर से 
समे नहीं मुलाया है । 
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जैसे स्फटिक्रमणि में लाल पीले रग का प्राभास होता है यह बात 
प्रक्वत्य नहीं है, इमीप्रफार कर्मतयोग के समय प्रात्मा विकारी होता है; यह 
यात भी भस्तत्य नहीं है | भवस्था में-पर्याय में राग-द्वेष होता है इप्तलिये 
आत्मा पर्याय से भशुद्ध है, सिन्‍्तु यद्षि कोई यह माने कि-प्रामा 
वर्तमान में विद्यमान अवप्था में भी शुद्ध है तो वह बात धस्त्य है| 
पर्यायद्ृष्टि से भी प्ात्मा में विकार हुआ ही नहीं, और वह शुद्ध ही है- 
यह मानना पझतम्तत्य है। अवस्था में विक्रारीमात्र हुआ है भर्भात्‌ संयोगी- 
भाव के वश हुआ उसप्रीममय श्रज्ञानी हुझा है ओर तब वह भनुभत 
करता दे कि पुदृगलढ्व्य मेरा है। विक्रारीभार्वों को भी पुदगलक्ध्य 
कहा गया है। यह द्वो प्रकार से वात कही है, एक चतन्य ह्रव्यदष्टि भोर 
दूसरी पुंदूगल हव्यहष्ट। एकओर राग-द्वेण, पुए्य-्याप का फल, शहीर 
पन वाणी की प्रवृत्ति, कुछ करने की इच्छा, द्रव्यकर्, यह प्व पए 
भैयोग का दल दै-परदल है, ओर वह एक ही प्रकार का है, उप्तका 
एक ही प्रकार है, पुदूगल के ही भाव हैं। मै ज्ञाता-दृष्टा भिरी हूँ, ऐसी 
प्रतीति न करके जो! सयोग और सयोगीभाव है सो में हैं, वे मेरे हैं- 
ऐैप्ती जो दृष्टि है सो पुदूंगल द्रव्यदृष्टि है। ऐसी दृशष्टिवाला निएत भ्रति- 
बुद्ध-भज्ञानी है | 

दूमरी ओर चैतन्य का ढल है, यह पुदूगल के दल से मिन्‍त है । 
जो मात्र शुद्ध चतन्यदल है सही में हैं, ऐसी जो दृष्टि है शो 
चैतन्यद्रव्यदष्टि हैं। यहाँ। द्रव्य के दो भेद किये गये हैं । परसयोग- 
जनित द्वोनेवाले शुभाशुभभाव को भी जड़े में गिना हैं भोर चैतन्प-' 
उपयोग भकेला कहकर जीव को भिन्‍न किया है। 

जो विकारीमाव हैं सो वे परपदाथ के सयोगवश होनेवाले भाव ढैं, 
वे अख्वभावभाव हैं, धात्मा का स्वमावभाव नहीं हैं। भज्ञानी जीव कर्म 
की पमेक्मक्रार कौ उपाधि को घपनेरूप में मानता है, इसलिये 
उसे यह नहीं दिखाई देता कि पझात्मा का शुद्धलभाव ढक गया है 
और पुदुगल द्रव्य मेरा द्ै-ऐपा अनुभव करता है। 
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'यंदि कोई भनुष्य लक्ष्मीचद नाम, के मनुष्य से मिलना चाहता ही, 
किन्तु 'घद यह न जानेंता हो कि लक्ष्मीचद केंसे'होंगे या किप्त समा 
के होंगे, तथा लेद्मीचद को उनके लक्षण द्वारा भी नहीं पंहिचानता, 
उसलिये उनके स्थान पर वह पोधीचन्द्‌ 'को भी लद्भीचंद भान लेगो ४ 
इसप्रकार लब्मीचन्द अर्थात्‌ भात्मा के सखमांवरूप शांने आनन्द श्र 
शान्तिख्य लक्ष्मीस्वभाव को न सममे, न पहिचाने ओर पोथीचन्द 'झौत्‌ 
प्रोथी में ऐसा लिखा “है, भागम में ऐसा कहा है ओर इश्रप्रकार मात्र 
पोधी के पन्‍ने ही बदलता रहे-उस्तने पोथी में आत्मा को मानलिया है 
किन्तु पोथी में श्रात्मा नहीं है। पोधी अलग है, विकारीमाव भलग हैं 
और आत्मा झलग ।है, इसप्रकार मिन्न लक्षणों के द्वारा बिपने पृथक्‌ 
झात्मा को नहीं जाना किन्तु पर को झपना मानलिया है, उसने पोयी- 
चनन्‍्द को लक्ष्मीचद मानलिया है, जोकि लक्ष्मीचेद से अलग है। जो 
पर की ग्रमभा को-भाभास को अपना मानता -है भोर अपने स्वभाव को 
आच्छादित कर बैठा है, ऐसे भज्ञानी 'को समझाते हैं कि हे दुरात्मन! 
तू भपने स्भाव को भूल रहा है भोर पर की श्रपना मान रहा है, 
यही आत्मा की हिप्ता है । 

आन्रार्यदेव कहते है कि-हे दुरात्मन्‌ | हुफे अपने चितन्यस्वसाव 
की प्रतीति नहीं है, यही तेरे भात्मा की हिप्ता है। पर को अपना 
मानना भर शपने निमेल स्वरूप को भूल जाना ही हिसा है । 

यहँँ। कोई यह कह प्कता है कि भझाचर्यदेव ने पहली गीथा में 
प्मस्त भ्ात्माओं को सिद्ध समान कहा था, और यह कहा था कि मेरे 
तुम्हारे सबे भाक्माओों को -मिद्धप्तमान स्थापित करके बात कर रहा हूँ। 
इसप्रकार ण्कवार प्भी श्ात्माओं को सिद्ध कट्॒षकर 'यहँ दुरात्मा क्यों 
कहा है | 

उत्तः--पहले जो मिद्ध कही था सो द्रव्यदृष्टिसे-लमाव की 
अपेक्षा मे -कह्टा था, तेरा जो नित्य मत खमाव है -उस धपेज्षा से 
कहा था, किल्तु यहूँ। तो पर्याय की बात है। पर्याय -को सुधारने के 
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लिये कुछ कठोर होकर कहा है, किन्तु उसमें करुणामाव निद्ित है, 
यहूँ। अवस्था में रहनेत्राली भशुद्ाता को दूर करने के लिये कह्टा है। 

श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने भी 'भ्रधमाघम” शब्द' का ग्रयोग भवस्थाइष्टि से 
किया है भौर पुरुषार्थ को जागृत काके भपनी पर्याय को शुद्ध करने 
के लिये कष्ठा है। झपनी भूल कह द्ोती है, इसे सममे बिना भूल 
को दूर करने का क्या उपाय करेगा ! 

आचार्यदेव इष्टांतपू्वेक कहते हैं कि हे दुरात्मन्‌! भात्मघातक 
भर्थात्‌ श्रात्मा के भ्रहिसक सभाव को न जाननेवाले | जैसे परम 
अविवेक पूवंक खानेवाला हाथी लडढुओं को तृणसहित खा जाता है, 
ऐसे अविवेक पूरे खाने के स्वभाव को तू छोड़ | जैसे हाथी को परम 
विवेक के कारण मिशष्ठान्न के सुन्दर प्ाहार भोर तृण की खबर 
नहीं होती इसीप्रकार तुके ठृण्व॒त्‌ पुण्यादि के भाव ओर मिशन्नत्त्‌ 
भात्मस्वभाव के एथक्तत का भान नहीं है। ऐसे पर से भिन्न करने के 
ग्तीतिहीन खमाब को तू छोड़ ! भ्रज्ञानी को मात्र पर का ही खाद 
भाता है ठसे झपने निमल स्वमाव का खाद नहीं झाता | 

विकार के साथ एकमेक दोने से तू भपने भ्रविकारी खमाव को 
भूल गया है, इसलिये झत्र खभाव के भम्नतरस को जानकर पर के सलाद 
को छोड ! ह्‌ जो वुछ भोग रहा दै वह तेरा स्वभाव नहीं है। 
कोई पर को नहीं भोगता किन्तु उम्त पर के प्रति ह्ोनेवाली रागदष, 
इर्ष-गोक की 'भाकुलता को ही मोगता है | यह भोग तेरा खतमात 
नहीं है, इसलिये तू उसे छोड़ ' 

सर्वज्देव ने पूरण्थभाव से प्रत्यक्ष देखा है कि' तेरा स्वमाव मिन् 
है। जिसने भात्मा की पूर्णदशा प्रगट की है, तथा प्रमस्त सन्‍्देह दूर 
किये हैं ऐसे पर्वत भगवान ने कहा है कि-तेरा खमाव पर से मित्र 
है झोर पर का स्वभाव तेरा नहीं है | 

हम तो कुछ नहीं उमकते, किन्तु धर्म कुछ होगा-इसका नाम हे 
अमध्यवत्ताय, ओर विपरीत मानना सो विपयेय है । भगवान ने ऐसे 
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अनध्यत्ताय ओर विपयेय को सर्वधा दूर किया है। सर्व दोषों से मुक्त 
सर्वत्षभगवान कहते है कि तेरा उपयोगर्वरूप भ्रामा पर से बिल्कुल 
भिन्न हे । 

झाचायदेव कहते है कि में ही मात्र अकेला नहीं कह रहा हैँ, 
किन्तु मर्वश्देव का यह कथन है, में तो उनके कथन का मात्र एक 
दलाल हूँ। द॒ महा अज्ञानी-मूढ़ है, जबकि सर्वज्देव भम्पूणं ज्ञानी है। 
श्राचायेदेव ने यह नहीं कहा है कि 'में कहता हूँ किन्तु “मर्वज्देव 
कहते हैं, ऐवा कहकर स््रय मात्र बीच में ठलालबत दी रहे हैं | पर्वज्ञ 
को बीच में रखने से यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि-ल्वय भा पर्वज्ष होने 
की तीव्र भ्राकांक्षा है । 


कैसे हैं मर्वजमगवान ? जिन्होंने जगत के सर्व पदार्थों को प्रकाशित 
करनेवाली भपूर्व अचित्पव्योति को प्रगठ किया है | सूर्य चन्द्रमा तो 
श्रतुक स्थान पर ही प्रकाश करते हैं किन्तु यह प्रपूर्वज्योति सर्व स्पर्लो 
पर प्रकाश करती है। ऐसे प्र्वेज्भगवान मे नित्य मम्पूणी निमिल उपयोग- 
खमात्र को स्य प्राट करके तुमसे कहा हैं कि भात्मा पदा निल 
उपोगलभावत्राला है । 

निध्य उपयोगस्वभाव कहने से यह भी प्रगठ होता है कि-द्रव्य की 
्रनादि-अनन्त निरपेज्ञ कारणपर्याय भी शुद्ध है। हव्य गौर गुण 
तो ब्रिकाल शुद्ध हैं. किन्तु उनकी निरपेक्ष पर्याय भी शुद्ध है, यह बात 
इसमें से स्पष्ट ज्ञात होती है। 

ऐसे नित्य चैतन्यलरूप घात्मा का वरशन भगवान ने किया ई | 
वह पतन्यस्वस्प भात्मा पुद्ुल्मय केस ह्वोगया कि जिम्तसे तृ यह धनु- 
भत्र करता है कि यह पुदुगल द्रव्य मेरा है. तथा भपने शुद्धालमाव को 
भूलवर परपदा् के प्रति ऐसा कहता है कि यह मेरा ह ? यही टब्य- 
दाष्ट को मामने रखकर विचार किया गया है। एक ओर चितन्यम्यदरष्ट 
भयांत्‌ चतन्य के अखगइ पूर्मोत्तरभाव पर इष्टे है भ्रोर दृछती घोर पुडल- 
ट्रग्पट्टि है। पुरय्पाप, कम, शरीर भोर एसमयेग से द्ोनेवाले शुभा- 
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शुभ भाजों को जड़ में भम्तगेत; करके एव पुद्नलद्न्य कह दिया है ! 
ठप्तफ जिमकी दृष्टि है वह पुद्नलदव्यदृष्टि है । 

आत्मा शुद्ध, निमल, सदा पर से मित्र है। वह पढा उपयोग 
सहित चेतन्यलक्षण्ाला, है । ब्रानक्रिया ही शुद्ध भात्मा के निमल 
स्वभाव का लक्षण है । | 

वस्तु तो मा स्थिर है, उसका लक्षण भें रिपर है, उपका लक्षय 
नित्य शुद्ध निमेल है। भगवान ने ऐमा नित्य ठक्रोत्वीर्ण प्रात्मा एकरूप 
स्वभाव से ठखा है; भला वह वैसे पुदूयल दव्यमय द्वीप्कता है, कि 
निछसे तू पुद्ल द्रव्य में प्रपनापन मान रहा है * चतत्यलरूप भात्मा 
सदा परद्व्य से पृथक है, यह वात दृष्टान्त पृत्रेंक ममफायी जारही है। 

यहूँ। धात्मा का धधिकार है । धाचार्यदेव ने जड झोर पतन्य 
दोनों को त्रिकठुल पभलग बताया है | शरीर, मन, वाणी झादि मेरे हैं, 
आर इनसे मुझे सुख मिलता है, तथा वे पसत्य चैतन्य-भात्मा को 
कुछ कर मकते है, ऐप्ता माननेवाले भग्रतियुद्ध है। उन्हे प्ाचार्यदेव 
समकाते हैं कि-स्वेज्ञेय ने जञप्ता भाव्मस्थभाव देखा है बेमा कहा हे। 

चतन्यल्भाव नित्य उपये।गखरूप है। उपयेग का पे है शन- 
दर्शन स्वभाव, भला वह पुद्ठल ऊँसे होमकता है ? भोर जड़लरूप 
पुदूगल क्योंकर उपयोगस्वरूप होप्तकते है | भात्मा झपूने ज्ञान- 
दशन की क्रिया का ही करनेयाला है, वह पर का कुछ भी करनेवाला 
नहीं है । जो यह मानता है कि में पर का बुछ कर सकता हूँ वह 
भांत्ता को जड़ मानता है | तू एक स्वभाव मे भनाकुल शांतस्ररूप 
है, उसे भूलकर पर को भपना मान रहा है, विल्तु परपदाथ तेरा तब 
ह्वोप्कता है जब्रक्ति जड़. भरातमा होजाये, भौर भात्मा जड़ दोजाये; 
झोर यदि ऐसा होता द्वो तो तेरी मान्यता पच कहला प्रकती है, वित्त 
ऐस्ता तो कमी द्वोता नहीं है और न हो ही सकता है । 

+ भैतन्यानुगिधायी परिणाम उपयोग! >पेतस्यस्मभाव का झनुसरण करके होने- 
वाल्य[ धात्मा छा जो व्यापार है सो उपयोग दै । 
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शरीर, वाणी, मन-जोंकि जड हैं, यदि वे भात्मा होम॑कते हों, 
ओर उनका काम भात्म। कर प्कता हो तो तेरा प्रतुभव पच 'कहला 
शझकना दे, किन्तु ऐमा तो कमी भी किसी भी प्रकार से नहीं होता। 


अपने , पवित्र ज्ञानखरूप को भूलकर मैं शरीर कुटुम्ब्र लक्ष्मी इत्यादि 
की भोग प्रकताः हूँ, भोर यही मेरा खरूप है, इमप्रकार की तेरी मान्यता 
सर तब दोसकती है, जबकि नमक का पानी और पानी का नमक 
अनने के समान भ्रात्मा जड़ होजाये और जड आत्मा होजाये; किस्तु 
शेना तो कमी नहीं द्वोता । 


जैमे पानी स्ष्ठाया खाग नमक होता हुआ टठिखाई देता है, 
उमोप्रकार यदि शरीर मकान कुटुम्त्र झत्याढ़ि तेरे झात्मा के होते हुए 
दिखाई दे तो तेरी मान्यता सत्र रठ्टी जापकती है, किन्तु ऐसा तो 
कमी नहीं होता । 


ममक लद्द्य है, ओर खासपन उसका लक्षण है; ऐसा नमक पानी- 
रूप होता हुआ देखा जाता है ओर पानी लवणरूप होता हुभा देखा 
जाता है, प्र्यात्‌ पानी नमकरूप ओर नमक पावीरूप में परिवतित होता 
हमा अनुभव में आता है | 


जैसे पप्तुद्र का पानी नमक की डली में परिवर्तित होजाता है, 
ओर नमक की डली फिर पानीरूप होजाती है, शर्थात्‌ खारेपन और 
प्रबाह्ीपत्त के एकश्ताथ रहने में कोई बाधा नहीं भाती ओर प्रवाही-- 
जल का डलीरूप होने में कोई विरोध नहीं भ्रात्ता, उसीप्रकार नित्य 
उपफ्योगलक्षणवाला ज़ीवदंब्य तथा उसकी नजानने-देखनेरूप क्रिया भी 
नित्य है, उसे पुद्ल द्रव्यरूप में परितरद्ित होता हुआ कमी नहीं देखा 
जाता | 

जैसे नमक की उल्ली का स्वरूप खारा 'है, इसीप्रकार चैतन्य भात्मा 
ज्ञानदर्शनखरूप है । वह कमी शरी प्न या 'वाणीरूप में होता हभा 
दिखाई नहीं देता । जैसे नपक्क पानी में गल जाता है,' उसीप्रकार 


१६० ] समग्रसार प्रवचन . दूसरा भाग 


द्यात्मा शरीरादिक पुदुगल द्वव्य में गलता हुग्ला दिखाई नहीं देता। 
जिप्तका व्यापार जानने-देखने की क्रिया से रहित है वह जड़द्रव्य चेतन- 
रूप ह्वोता हुआ दिखाई नहीं देता । 


जैसे नमक की एक पर्याय पानी के रूपमें और दूधरी पर्याय डली 
के रूप में होती है उसीप्रकार भात्मा की एक भवत्वा जानने-देखने की 
ओर दूसरी भवस्था जानने-देखने से रहित हो, ऐसा जिकाल और तीत- 
लोक में भी नहीं द्योप्कता । 


जिसका परिणमन जानने-देखने को क्रिया से रहित है ऐसे जर 
रजकण ( अष्टकम की धूल ) बठलकर कमा चैतन्यरूप नहीं होते। 


जैसे भन्धकार ओर प्रकाश दोनों परस्पा विरोधी हैं, इसीप्रकार ज्ञान- 
दरशत की क्रिया और जड़ की क्रिया दोनों फत्पर क्ोधी हैं, पर्यात्‌ 
जड़ की क्रिया भोर चैतन्य की क्रिया दोनों एकह्ब्य में नहीं रह सकता। 


जैसे भन्धकार में प्रकाश नहीं द्वोता भौर प्रकाश में भन्धकार 
नहीं होता, इस्रीप्रकार शुमाशुभ परिणाम श्रौर शरीरादि की क्रिया तेरे 
ज्ञानप्रकाश में नहीं होती, और तेरा ज्ञानग्रकाश, शुभाशुभ परिणाम 
ओर शरीरादि की क्रिया में नहीं होपकता । 

जैसे मनन्‍्धकार के प्रकाशरूप द्ोने मे विरोध है, उसीप्रकार नित्य 
स्थायी उपयोगलक्षण चैतन्य को घलुपयोगलरूप जड होने में विरोध 
है । जडढ की क्रिया चैतन्यरूप हो और चेतन्य की क्रिया नढ़रूम हो 
यह तीनकाल भोर तीनलोक में नहीं दोधक्नता | 

जैसे भन्धकार और प्रकाश एकप्ताय नहीं होते, इसीग्रकार जागृत 
चैतन्यम्योति और जड़सरूप भनन्‍्धकार कमी भी एकप्ाथ-एकत्रित 
नहीं होसकते । भात्मा के चिदानन्द्भाव का, उपाधिरूप विवारी- 
भाव और शरीरादिक जढ़पदा्थो के साथ रहने में विशेध है | न तो 
जड़पदार्थ बदलकर भात्मा होसकता है भोर न भात्मा जडरूप ही 
प्कता है । 5. १. 
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यहूँ। तो पुण्य्राप के विकार को भी जड़ कह दिया है, शर्थाव्‌ 
दत्यों में दो मेद कर दिये हैं | ज्ञान-दशन का व्यापार पुण्य-पाप के 
विकाररूप नहीं होता और पुण्य पाप का विकार ज्ञान-ढन के व्यापार- 
रूप नहीं होता | ज्ञान-दशेन की पान्तरिक भरूपी क्रिया ओर जड की 
रूपी क्रिया-दोनों एक ही समग्र होती हैं, तथापि दोनों मित्र है । 


आचार्यदेव कहते हैं कि तेरा पर्म भर्थात्‌ तेशा गुण ओर तेरा 
सुख क्या भात्मा में से जड़ में चला गया है क्रि निप्षसे तू उसे जड़ 
में दूँढना चाहता है * और क्‍या जड़ तेरे बात्मलरूप में परिणत हो- 
गया है, कि जिससे तू परपदाये में छुख इूँढने जाता है ? स्वय ही 
ज्ञानखरूप है, किन्तु दूसरे में ज्ञानसरूप को ढूँढ़ने जाता है, यह 
आश्चय की बात है। भज्ञानी जीत जड़-भनुपयोग को लक्ष्य करके 
कहता है कि-मुझे तेरा ज्ञान है, किन्तु मुझे अपना ज्ञान नहीं है। 
शरीर कुठुम्ब लक्ष्मी इयादि को झपना मान रखा है, इसलिये उनकी 
देखरेव करता 'है, किन्तु अपनी देखरेख करना नहीं सूक्षत्रा | 
भज्ञानी पानवों को रुपया-पैस्ता कमाने की बात सरल माल्रूम होती है 
किन्तु यदि श्राध्मा के विचार करने की त्रात कही जाती है तो कठिन 
मालूम होती हैं । 

उपयोगखरूप झात्मा में जडखरूप मन, वाणी, देह का ओर 
अनुप्रोगसरूप जड में चैंतन्यडय्योग का अश भी नहीं है । 

परद्व्य को प्रपनेरूप मानना सो श्रान्ति है, भौर भनुकूलता-प्रति 
कूलता में राग-द्वेष का होना अचारित्र है । 

भाई ! तेरा निरुपाधिक स््रभात्र है, भर्थात्‌ उपाधिरहित ख्भाह हैं 
जोकि निराकार है। उप्तमें किसी भी प्रकार का परढव्य का आकार नहीं 
है | शरीर के रजकण और रक्त इत्यादि आकार वाले हैं| शरीर के 


* भात्मा पद्धव्य की श्रपेत्ता से निराकार है. किन्तु स्वद्रव्य थी अ्पेज्ञा से 
भावार ह्ठै | 
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रजकर्णों को भौर रक्त को यह खबर नहीं होती क्रि-हम किस भझाकार 
में और क्रिप्त रग में परिशमित हुए है; शरीर का ऐसा रंग है भोर 
ऐपा आकार है यह निशेय कोमसी मत्ता-भूमिका में किया है ? वैधा 
निर्णय जड़ पत्ता में ,नहीं होता, किन्तु चैतन्य मत्ता में हो होता है। 
नित्य आुवसरूप ज्ञाता चैतन्य और शरीर तथा रग के साथ कभी मेल 
नहीं खा सकता, भर्थात्‌ वे कमी एकमेक नहीं द्वोप्तकते । 

झाचायेदेव कहते है कि भाई ! जड़ की क्रिया में भपने धर्म को 
ढूँढना छोड़ेदे | इस चैतन्य में भर्थात्‌ जानने-देखने में तेरा धर्म है, 
सो वष्ठ कमी मी जड़ नहीं हुमा है । भत्र मैं दो दब्यों के भेद करके 
कहता हूँ कि तीनकाल तीनलोक में भी बाह्य में घर्म नहीं है । 
इसलिये तू प्रवेप्रकार से प्रमन्न हो, प्रपने चित्त को उज्बल करके पाववान 
हो, और खद्दव्य को ही 'यह मेरा है! ऐमा मानकर पलुभव कर । 

तू एक वस्तु है भर ज्ञाता-इृष्टा सभावस्वरूप है, इृपलिये नन्‍्तों 
जड़ तेरे लिये सहायक हैं श्रोर न तू जड के लिये । इसलिये तुझसे 
कह रहे हैं कि-विकारीभाव को बदलकर भविकारी होजा, एकवार 
एम्पूरेतया प्रसन्‍न हो, पानन्दानुभव कर | 

“घमे कैसे होता होगा * धम कहें मिलेगा ? बाह्य में तो. भनेक 
प्रकार के धमे दिखाई देते हैं” इसप्रकार विचार करके भाकुलित मत 
दोना। श्री आनन्दघन जी ने कह्टा है कि--- 


धरम धरम करतो जग सहु फिरे; धरम न जाणे दो मम, जिनेशर ' 
धरम जिनेश्वर चरणा ग्रह्म पछी, कोई न वांधि हो कम, जिनेश्वर । 


समस्त जगत धर्म धम कह रहा है, किन्तु धर्म का मम क्या है 

इसे लोग नहीं जानते । धर पर्थात्‌ भात्मा के स्वभावरूप चरण को 

ग्रहण करने से कर्म नहीं बँधते | तेरा ज्ञानानद चिदानन्दस्वरूप है, उसे 

“पहिचानकर मान, ओर उसमें स्थिर हो, तो यही पमे है, तेरे गुण 
कहीं प्रन्यत्र नहीं चंले गये हैं, वे जड में नहीं जा मिले हैं। 
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रु३ से २५वीं गायातक भ्रांचायदेव ने बिल्कुल भेप्रतिबुुद्धे को 
पमकाने की स्पष्ट बात: कही है । यहाँ चौथे या छंद्वें-सेतवे गुर्म॑स्थान- 
वर्ती की बात नही है, किम्मुझाचायद््‌व महीधभ्रज्ञानी से कहते हैं। 
कि तू ऐपा मानता छोड दे कि मेरी ममझ में नहीं झ्रासकता। यह 
ज्ञानमूति: भात्मा कभी भी जड़ के साथ एकमेक नहीं हुभा है, इसलिये 
जड़. और धात्मा दोनों मिन्‍न पदाथे है इसप्रकार भलीमेंति जानकर अपने 
चित्त को उज्बल कर सावधान हो । में परमात्मखरूप हूँ, मेरा कुछ 
बिंगडा नहीं है, यह संमककर अपने चित को उज्वल कर ! कहीं अन्यत्र 
से मुखर प्राप्त होगा, ऐसे मलिन माव को हटाकर उच्चल ही | 

जैसे लोकब्यवह्वार में लडके के लिये घन-दोलत का हिस्सा बैट- 
कर दे दिया जाता है, उसीपग्रकार आचार्यदेव मे जंड और चेतन का 
बैंटवारा करके दो भाग कर दिये है, कि 'तेरा भाग तुममें भोर जड 
का भाग जड में है, इसलिये भव एकबार भानन्दित' हो भौर आाश्चय 
कर कि भद्दों | झानन्द्घन चैतन्यल्वभाव्न ऐसा है ? इसप्रकार भानन्द- 
विभोर होकर सावधान हो, भनादिकालीन दिशा को बदल दे, उसके 
बिता तेरे परिभ्रमण का भन्‍्त नहीं भायेगा । 

जब्र कसी का मर्ण होता है तो कहा जाता है कि मरनेवाले 
ने महाग्रयाण किया, है, इमीमकार ज्राचायकथित आत्मस्वरूप को 
समझ लेनेपर चोरास्ती के भवश्रमण का घन्त पायेगा | घशानी जीव यह 
मानता हैं कि शरीर मकान हत्याहि मेरे हैं, किन्तु वह घृल-मिट्टी के 
घतिरिंक्त और क्या है ? भ्रौर मो पुण्य-पाप के परिणाम की क्रिया कों 
अपना मानता हैं, वह जोक के समान केवल दुर्गुण्मराही है | 

है भाई ! सावधान' हो ! त्तावंधांन हो | यह तेरे हाथ कीं बात 
है । आचार्यदेव ने कहाँ यह नहीं कहा है कि काल वांधक होता हैं 
या पचमकाल बाधा देता है, किन्तु सावधान हो! यह कहकर पुरुंषोर्य 
बताया है । पहले कहा था कि छू स्वय ही विभोष्वित हीरेहा हैं ओर 
पत्र कहते है कि तू स््रय ही' सावधान हो ॥ 
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आाचायेदेव कहते हैं कि तू तनिक कह तो कि तुझे क्या चाहिये 
है, कुछ बोल तो सही ! परयदार्थ को भपना मानने का जो भूत तेरे 
सिरपर चढा हुआ है उसे छोडदे ओर प्तातधान होजा |, 


यहँ। जो स्रावधान होना 'कहा है सो इस्रमें 'मिथ्याल् का अभाव 
अताया है, भौर कहा है कि घमे तुझमें भरा हुआ है; तेरा भात्मा नमक 
की डली के प्तमान प्रयक्क चेतन्यमात्र है, वह कमी जड़ नहीं होता | 


जड़ ऊभी प्रात्मा नहीं होता और भात्मा कभी जड़ नहीं होता, 
इप्तप्रकार सर्वज्ञ भगवान ने दोनों पढाथ भलग पलग देखे हैं, तब फिर 
तूने एक कहाँ से देख लिये ? उपयोगस्वरूप भाव्मा को पह्िचानकर 
उप्ममें स्थिर हो ! 


देवाधिदेव त्रिलोकीनाथ तीयेकरदेव कहते हैं कि भव व्यथे की 
मान्यताओं को छोडो ) छुख भ्रोर स्वाधीनता का मांगे तुम्ही में है ! 


प्रत्॒ आ्राचायेदेव तीन गायाओं का पाररूप कलश कहते हैं।-- 


अयि कथमपि सृत्वा तत्त्वकोतृहली सन्‌ 
अनुभव अचमूर्ते पाश्वेबतती मुह्॒तम्‌ । 
प्रथयथाथ विलस'त स्व॒समालोक्य येन 
त्यजलि मगिति मूर्त्या साकमेकलमोहम्‌ ॥ २३ ॥ 


अथः--आाचार्यदेव मत्यत कोमल प्रम्ब्रोधन ( 'भयि/ ) से कहते 
हैं कि हे भाई ! तू क्रिमीप्रकार महा कष्ट से झथवा मरकर भी 
तत्नों का कौतूहली होकर, इस्त शरीरादिक मस्‍्रद्वव्य का एक मुहूर्त के 
लिये पड़ोसी होकर प्ात्मा का अनुभव कर, कि जिससे तू भपने भातमा 
को विलाप्तरूप प्र्त्र परद्र्यों से मिन्न देखकर इस शरीरादि मूतिक पु 
गल्ल द्रव्य के प्ाथ एकत्व के मोह को तुरत ही छोड प्रके | 


मिथ्यादृष्टि के मिध्याल का नाश कैसे हो और भनाढिकालीने 
विपरीत मान्यता भर महापाप कैसे दर हो | इसका उपाय अताते हैं। 
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भराचार्यदेव भत्यत कोमल सम्ब्रोधन करके कहते हैं कि है भाई ! 
कया यह तुमे शोमा देता है ? और वे जागृत करते हुए कहते हैं 
कि तू किसीप्रकार से, महाकष्ट सहन करके भथवा मरकर भी भर्थात्‌ 
मरण के बराबर कष्ट आयें तो उन्हें भी घट्टन करके एकबार तत्न का 
कोतूहली हो । 


जैसे कोई हुवक्ली लगानेवाला प्ताहसी पुरुष कुएँ में हुबकी, मारकर 
नीचे से घड़ा निकाल कर ले भाता है, इसीग्रकार ज्ञान से, भरे हुए 
चैतन्यरूपी कुएँ में पुरुषाथ करके गहरी हुतक्ी लगा और ज्ञानघट को 
ले भा, तत्वों के प्रति विश्मयता ला, भोौर दुनियाँ की चित्ता छोड़ दे । 
दुनियां तुझे एकबार पागल कहेगी, किन्तु दुनियोँ की ऐसी झनेकप्रकार 
की प्रतिकूलताओं के भाने पर भी तू उन्हें पहन करके, उनकी उपेक्षा 
करके, चैतन्य भगवान कैसे है,-उन्हें देखने का एकबार कोतूहल तो 
कर । यदि तू दुनिया की भनुकूलता या प्रतिकूलता में लग जायेगा 
तो हू भपने चैतन्यभगवान को नहीं देख प्केगा । इसलिये दुनियाँ 
के लक्ष्य को छोड़कर और उप्तसे भलग होकर एकबार महाकशें से भी 
तत्व का कौतूहली हो । 


जैसे सूत शोर चेत का मेल नहीं खाता वैसे ही जिसे झात्मा की 
पहिचान करनी हो उप्तका और जगत का मेल्ल नहीं खा सकता | स्रम्य- 
कूदृष्टिरूप सूत झोर मिध्याइष्टिरूप वेत का मेल नहीं खाता । झाचार्य- 
देव कहने है कि हे बन्चु “तू चोराप्ती के कुएँ में पढ़ा हुभा है, 
उप्तमं से निकलने के लिये चाहे जितने उपप्तम-परिषह भायें भोर मरण 
जितना भी कष्ट उठाना पढ़ें तो भी तू उनकी चित्ता छोडकर पुण्य-पाप 
रूप विकारभाव का दो घडी के लिये पडौती हो तो तुमे चैतन्य- 
दल झलग ही मालूम होगा । शरीरादिक तथा शुभाशुभभाव पत्र मुझसे 
मित्र हैं ओर में इनसे मित्र हूँ,-इनका पड़ोसी हूँ, इसप्रकार एकबार 
पड़ोसी होकर भात्मा का अनुभव कर ! 
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यथार्व समझपूर्वक निकट में रहनेवाले पढदाथों से में वयल्ग हूँ, 
ज्ञाता-दृष्टा हैं, शरीर, मन, वाणी इत्यादि ब्राहर के; नाटक हैं, दून प्ज 
'फ़ी नाटकेखरूप से ही देख, तू उनका माक्ती -हे। स्वामावरिक घन्तण- 
ज्योति से ज्ञानभूमिफा की छत्ता में यह यब जो ज्ञात होता है सो 
वह में नहीं हूँ, किन्तु उप्ते जाननेवाला मात्र मैं हूँ, इमप्रकार उसे जान 
तो सही ! भरोर उसे जानकर उममें लीन होजा । भात्मा में श्रद्धा, ज्ञान 
ओौर लीनता प्रगठ होती है, उसका भाशचर्य करके एकवार पहोप्ती बन । 
जैसे किसी मुसलमान का भोर त्राक्षण का घर पराम पाए हो तो 
ब्राह्मण उप्तका पदौस़ी ६कर रहता है, किन्तु वह उच्त मुप्तलमान के धर 
को भपना नहीं मानता, अस्ीप्रकार तू भी फरपढ़ाथों का दो घड़ी के 
लिये' पोती होकर चेतन्यस्भाव में स्थिर होका भाकत्मा का भर 
भव कर । 
शरीर, मन और वाणी की क्रिया तथा पुण्य-पाप के परिणाम इलादि 
सब्र पर हैं | विपरीत पुरुषार्भ के द्वारा पर में स्वामित्व मान रखा है, 
विकारीभावों की झोर तेरा बाहर का लक्ष्य है वह प्रव छोड़कर खमाव 
में श्रद्धा, ज्ञान और लीनता करके एक भन्तमुहुर्त के लिये भलग होका 
चैतन्यमूति को प्रथकूरूप में देख, चेतन्य के विलाप्रूप भानन्द को 
बुछ भलग होकर देख, उप्त आनन्द को प्न्तरग में देखने पर तू 
शरीरादि के मोह को तत्काल ही छोड़ सकेगा ! यह बात घरल है क्योंकि 
यह तेरे स्वभाव की बात है | केमलज्ञानहूपी लद्ष्मी को खरूपसत्ता 
की भूमि में स्थिर होका देख, तो परपदार्थ सम्बन्धी मोह को सेट 
छोड सकेगा । 
यदि तीनकाल और तीनलोक की प्रतिकूलताओों का पमद् एक 
ही प्ञाथ 'प्म्मुख जया उपत्यित हो तो मी मात्र ज्ञातारूप रहकर देते 
एथको महन करने 'की शक्ति झात्मा के ज्ञायक्रमाब की स्किंधमत 
को पर्याय में विद्यमान है । जिसने शरीरादि से मिन्नरूप भाक्मा को 
जाना है उप्पर इन परीषद्दों का समृह फिचित्‌मात्र मी भप्तर नहीं कर 
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झकता, अर्थात्‌ चतन्य झपने व्यापार से किचितूमान भी घल्लायमान 
भद्दी होता ॥ ' 


जैसे किप्ती सुक्रोमं्त राजकुमार को क्रिपी अग्नि की अयकर:मंद्रा में 
जीवित ही फेक दिया जाये. तो ठते जो दुःख होता है उससे भी 
अतन्तयुना हुःख पहले नरक मे है, और पहले नरक से परे 
तीमरे आहि मार्तों भरकों में एक दूसरे से अनन्तगुना दुःख-्दे। 
ऐमे भनन्तदु खो की प्रतिकूलता की वबैढना में पढ़ा हुआ, भहा- 
भेयफर घोरपाप ऋरषे वही गया हुआ सवा तीज बेदना के 
प्मद् में पढ़ा हुआ होने पर भी कमी कोई जीव यह विचार करते 
लगता है क्ि-मरेरे | ऐसी बेहना | इतनी पीड़ा | और ऐसा विचार 
करते हुए स्वोन्मुख्न होने प्‌ उसे पम्यकृदर्शन प्रमट होजाता है।, 
बड़ प्त्‌मभागम नहीं है, किन्तु पहले एकन्रार प्रतक्षमांगम किया था, 
सत्‌ का अबवण किया था, इसलिये वतमान भम्यकूविधार के बल से 
सातवे नरक की श्लोर वेढना में पड़ा हुआ डोनेपर भी, उम्र वेदना 
के ऋक्म को दूर करने से मम्यकूदशन प्रगठ होजाता है, भात्मा का 
सवेदन होने ल्लगता है । सातवें नरक में रहतेवाले सम्पकूदष्टि जीव 
को उप्त नरक की वेदना भक्त नहीं कर प्रक्रती, क्योंकि उसे यह दृढ़ 
प्रतीति है कि-मेरे ज्ञानखरूप चैतन्य प्र कोई अत्यपदार्थ अन्तर नहीं 
कर मकता । ऐसी अनन्त वेद्रनाओं में पढ़ा हुआ जीव भी भात्मानु- 
भत्र को प्राप्त होजाता है तो फ़िर यहाँ। तो सातवे नरक के बराबर दुख 
नहीं है, मनुष्पसव पाकर भी व्यर्थ का गेना क्यों सोया करता है! 
अत्र प्त्‌ममागमर से श्रात्मा को पह़िचानका आात्मानुभव कर | झआात्मा- 
चुमव की ऐसी महिमा है कि परीषह आने पर डिंगे नहीं, भर एक दो 
घटी के लिये स्॒रूप में लीन ऐ्लोजाये ता धृर्ग केबलज्ञान प्रगठ होजाता 
है, जीघरन-मुक्ततशा प्राप्त द्वोजाती है, और मोक्षदशा प्रगठ ऐोती 
है । तब फिर इस मंनुष्यमत्र में मिध्यात्य का नाश करके सम्यकूटरीन 
प्रगट कला, वो और भी छुगम है | 
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शका --भाष तो एक भन्तर्महरतत की बात कहते हैं किन्तु हम तो 
पन्ठो बैठकर विचार करते है फिर भी क्यों ठुछ सम्तक में नहीं झाता! 

उत्तर--प्रपना निमका ही दोष है; स्वतः मम्मने की चिता नहीं 
करता, भौर या तो गुरु का दोष निकालता है या फिर शास्त्र को दोषी 
खहराता है, कित्तु इस्तें गुरु का या शास्र का कोई दोष नहीं है, जो 
कुछ देषष है सो तेश झपना ही है। भभीतक तने प्रत्य को पममते 
की रुचि या जिज्ञाणा ही नहीं की । भगवान ब्रिलोक्रीनाथ तीशकादेव 
भी भपनी वाणी द्वारा कहकर अलग होजाते है किन्तु समझता तो भपने 
हाथ की बात है । 

भरभीतक भाचार्यदेव ने अप्रतिवुद्ध शिष्पर से यह बहा है कि शरीर, 
मन, बाणी भौर विकार तेरे नहीं हैं, परोन्मुख द्वोनेवाले शुभाशुभभाव 
भी तेरे नहीं है, तो फ़िर शरीराद्रिक तो तेरे कहाँ से होते हैं । 
थनादिकाल से शरीराढि को झपना मानता चला भारहा है प्रो भेदज्ञान 
के द्वारा उत्तक्ो प्रथकुत्वरूप समकाया है, भ्रोर कहा है कि फएरपदाये का 
और तेरा कोई पस्बन्ध नहीं है, तू यह झनुभत्र कर क्रिटचिंदानाद 
परमात्मस्वरूप प्रात्मा परपदाये से' बिल्कुल भिन्न है। तीनकाल ञर 
तीनलोक में शरीर और भाव्मा एक नहीं है, यह बात महाभ्रज्ञानविमोहित 
चित्ताले जीवों को भलीमेति समकाई दे। २६ । 

पत्र शिष्य प्रश्न करता है कि दे प्रमु | आपने भत्यत भार देंका 
वह्टा है कि शरीर ओर भात्मा दोनों क्रिकुल मित्र हैं, किन्तु में शात्र 
का प्रमाण देकर बतला सकता हूँ कि शरीर और भात्मा एक है। पे 
गाथा इ्ृप्त प्रकार है -- 


जदि जीवो ण्‌ सरीरं तित्ययराय्रियसंश्रुद्री चेव । 


सब्बाबि हवदिं मिच्छा तेश ढु थादा हवदि देहो ॥२६॥ 
यदि जीवो न शरीर तीवेकराचार्यसस्तुतिस्वेव ! 
सर्वापि भवति मिथ्या तेन तु आत्मा भववि देह ॥ रह 
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अरध.---अग्रतिवुद्ध कहता है कि जो. जीव है. वह शरीर नहीँ है 
भैकर और झाचायों की जो स्तुति की है यो छ्व मिथ्या म्द्ध 
होती है, श्सलिये हम तो यह सममते हैं कि जा भात्मा है मो वह 
देह ही है। 
पप्रतिवुद्ध पुरुष कहता है कि है प्रमु ! जो जीव है बह यदि शेर 
नहीं है तो तीपकर और आचायी की माप भी जो स्तुति काते हैं से 
बह भी मिश््या सिद्ध होंगी | जब चाप ख्य भगवान की स्तुति करते 
रैं तब भाष मात्र भझात्मा की ही स्तुति नहीं कात घोर केवल यही नहों 
कहते कि भगवान का प्रात्मा ऐपा है, झिन्‍तु उनकी स्तुनि में यह नी 
कहते हैं कि भगवान का रूप रग ऐपा था, उनकी दिव्यछ्नि ऐसी थीं, 
उनका भाकार-प्रकार ऐमा था इत्यादि, इपलिये में ममफ़ता हूँ कि 
जे। धात्मा है मो वह शरीर ही है। घाप भले ही भार देकर यह 
कटे हों कि शरीर झौर भात्मा विल्युल घलग है, सिल्तु में तो शाख्रा- 
घारपूर्वत यह १६ रहा हूँ वि-शरीर भोर भात्मा एम है। शिप्य शार्यों को 
जानता है, प्रोर उम्ीके झावार पर प्रश्न करता है कि जत्र ग्राप भी 
भगवान के शरीर की स्तुति काठे हैं तब यह कैसे बाहले हूँ कि शरीर 
प्र भात्मा पलग है? यहि भाषका कथन साथ है. तो प्रापयाी 
स्तुति मिध्या प्रिद्ध होनी है । 


प्रापको वह सुति इसप्रकार है -- 


कान्स्यव स्तपयन्ति ये दशदिशों थाप्ना निरथर्ति ये 
धामोहाममहलिनां उनसनों मुप्गान्ति रूपेगा ये । 
दिव्येन धनिना सुर धवगायों: साप्तान्क्षर तो्मूस 
ब धास्तेः्प्टसाःयलछणपरास्दीवादश+- सरय |॥ +ए ॥ 
अरध-पे तीबझ-भाचारदव बना उरने बता हैं, जोकि अप 
शरीर को कान्ति में दर्शों विशाप्रों का थोते पैं-ल्मिन बे हैं, सपने 
तेज के दारा हाफाए देजमाले सृर्येद्र के लेन वो 7 देडे हैं, झपने 


४०० ] पम्यसार प्रवचन दूसरा भाग 


रुप से लोगों के मन को मोह, लेते दें-हर लेते है, भपरनी दिव्यप्वनि 
के ( भव्य जीयों के ) कार्नों में भाज्ञात्‌ सुखामृत की वर्षा कावे हैं 
शोर जो एफहजार भाठ लक्षणों को घारण करते हैं । । 


जब्र जगत के जीवों की यात्रता स्यष्टतया तैयार होतो है, तब्र कोई 
एक जीब्र ऐमा होता है कि जो जगत के :जीबों में से वन्नतिक्रम से 
नढ़ता हुप्ना, दूधरे जीवों के तारन मे निमित्तरूप जगदूगुरु का विछड 
लेक भाता है, उन्हें तीर्थंकर देव कहते है । ती4कर देव उसी शरीर 
से मोक्ष जाते हैं, वह महापुरुष पुण्य और पवित्रता में यरिपूण दोते 
है। श्ाचार्यदेत भी बट्नेन्सातवें गुणस्थान में कूलते हुए, गुण के 
निधान और विशेष पुण्यवान होते है | वे तीवकर शोर चाचार्यर्त 
बन्दना करने योग्य हैं । वे ती4करदेव सपने शरीर की काति से दर्शो 
दिशाओं को धोते हैं-उन्हें निमल करने हैं, उनकी िव्यध्वनि में से 
सक्षात्‌ धमृतरप्त की वर्धा' होती है. वे घपने तेज से उत्कृष्ट तेजपाले 
सूर्यादि को ढक देते हैं, हयादि कथन शा्षों में भांता है, शोर भौप॑ 
ऐसी स्तुति करने को भी कहते हैं, इपलिये हम यह संम्कते है कि 
शरीर और झात्मा एक ही है। 


निज्ञापु शिष्य उपरोक्त जका करता हुआ वह्धता है कि शात्रों में 
प्रमेक स्थलों पर यह लिखा पाया जाता है कि-भगवान ऐसे रूपवान 
हैँ, ऐसे सुन्दर हैं, उनकी वाया ऐसी सुन्दर है इयांदढि | हमेरे पा 
इसके लिये भनेक शास्त्रीय प्रमाण मोजूह हैं । 


शिष्प कहता है कि है प्रमु,! भाग वारंम्वारे यहाँ कहतें हैं कि 
आत्मा शरीर से बिल्कुल भलग हैं; किन्तु जब भाप भग्त्रान की लुति 
बाते है तब यह नहीं कहते कि भगवान का पात्मा निविकरीर वीतराए 
प्रिड झलग है, और शरोर की स्तुति निमित्त से है । 

शास्त्रों में, धनेक, स्थलों पर ऐसा स्पष्ट कपन भाता: हैं कि-ता्े- 
कहंदेश का शरीर रफठिक्रमणि जैसा होजाता है, उनके शरीर में पर्बोह8, 
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का सम्बन्ध है, इसलिये शरीर के द्वारा भगवान की स्तुति की जाती है; 
पिल्तु फमार्थ से तो दोनों ऋ्य अलग ही हैं, यदि यह लक्ष्य में हो 
तो निमित्त के कथन से होनेत्राली 'तुति का व्यवहार भी सत्र है। 

शास्त्र में निमित्त से यह कथन पाता है के भात्मा के साथ कम बंधे 
हुए है भ्रोर काम भात्मा लिये बाधक हैं। यह बात जहं भाती है 
बहा निमित्त को ही प्रढ बैंटना ठक नहीं है। पापदावश्यरूप जो 
कम है ते आत्मा को हानि-लाभ नहीं पहुँचा पकते तथापि जात के 
जीव व्यवहार-वधन वो ही परमार्थ मान बैठते है, इस लिये उनके दास 
'ुल्ल में भूल! होती है ! 

ग्राचार्यदेत कहते हैं कि है भाई ! आा्त्रों में दो प्रकार का 
कथन होता है,-एक परमाथ का और दूसरा निर्मित का। जैसे यह 
कहा जाता दै क्रि-जश्ञानावरणीकर्म ने भात्मा के ज्ञानगुण को रोक रखा है, 
किन्तु कया जड़फम चैतन्य श्राक्मा के गुर्णो को रोक एकते हैं ! प्च 
तो यह है कि स्य प्रपने से रुका हुआ है, किल्तु उपचार से यह 
कहा जाता है क्रि-ज्ञानावरणी कम ने ज्ञानगुग को रोक रखा है | 
किन्तु तु ध्रपेज्ञाकयन को नहीं प्रमकता श्रौर व्यवहार को परमाये के 
खत में तथा परमार को व्यरहार के खाते में डाल देता है । भूले 
तो स्वय करता है, जिन्‍्तु भनाडिकाल से व्यावहारिक रूढ्विश ऐसा 
कट्टा जाता है कि कर्म भूल काते हैं | शात्रों में भनेक भपेक्ञाओों को 
लेकर, झनेक दृष्टियों से कबन होता दै, उसमें व्यवद्वार की भी हजारों 
बातें होती है | भात्रान की वाणी भौर उनके प्रात्मा का निमित गैमि- 
त्तिक सम्बन्ध होता है, इसलिये भगवान की स्तुति करते हुए भगवान 
के प्रामगु्यों पर लक्ष्य पहुँचान के लिये व्यवह्मत्रष्टि से यह पद 
जाता है कि है भगध्तू | झापके मुख मे ऋगृत की वर्षा होरी है | 

शिष्य कहता है कि भाप व्यवहार की तो बात कराते हैं भोर पए- 
मार्थ छ्मकाना चाहते है, ऐसी बातें मेरी समक में नहीं घार्ती । में 
तो प्ममता हूँ कि निश्चय ही शरर भोर भात्मा एक हा है। 
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उसका प्तमाधान वरते हुए गुरु वहते है कि है भाई ! शा््रों में 
व्यवहार और परमार्थ दोनों प्रकार का कथन द्वोता है | एकबार शास्त्र 
में यह कहा हो कि-पझात्मा में तीनलोक और तीनकाल में भी राग-द्वेष 
नहीं है, बहँ यह समझना चाहिये कि यह कथन स्वभाव की अपेक्षा 
पे-द्रव्यदृष्टि से है । ओर उसी शास्त्र में यह भी लिखा द्ोता है कि 
क्रात्मा में राम-द्ेष है, तो वहाँ यह समझना चाहिये क्ि-येह कथन 
वर्तमान भशुद्ध प्रवृत्या की झपेक्षा से-पर्यायद्ष्टि से है | इ्ष्रप्रकार जो 
कथन जिम दृष्ट से है उप्ते उसी दृष्टि से समकना चाहिये, दोनों की 
खिचडी नहीं बना डालनी चाहिये | 


जहाँ शास्त्रों में गह कथन पाता है कि भात्मा नित्य है, वहँ 
द्रव्यदृष्टि की भपेज्षा से नित्य समकना चाहिये ओर जहें। शास्त्र में यह 
-कथन होता है कि पझात्मा भ्नित्य है, वहीँ पर्याय की झपेक्ता से-भवस्था- 
दृष्टि से कहा हुआ प्ममना चाहिये । यदि कोई चपेक्षादश्टिपूर्वक 
कही गई दोनों ब्रातें को भलीमैाति न ममके और स्र्वया नित्य या 
सवेथा भनित्य को ह्वी मान बैठे तो वह निरा भ्ज्ञानी है, एकान्तदृष्टि 
है। पाता चिदानन्द भगवान, पर से भिन्न, शुद्ध ज्ञायक है, ऐसी 
जो दृष्टि है सो परमार्थद्ृष्टि है-प्रुवदष्टि है । ग्रतिष्ण वदलनेवाली भवस्था 
पर जो दृष्ट हूँ सो व्यवहारद्ष्ट-भगदष्टि-भेदद्ष्टि है । 
शास्त्रों में एक स्थानपर मुनियों के लिये ऐसा कहा गया है कि 
मुनि को ईर्याप्तमिति पूं्र देखकर चलना चाहिये, ओर दूसरी जगह 
यह कहा गया है कि-यदि यह मानेगा कि शरीर की क्रिया मेरा भात्मा 
करता है तो महामिध्यादष्टि ऋहलायेगा । एक ठग उठाना भी तो तेरे 
हाथ! की बात नहीं है । यहाँ बुद्धिपूनेक कथन का पृथकूकरण करना 
चाहिये । जहा यह वहा है कि-देखकर चलना चाहिये, वह यह 
प्मफना चाहिये कि जब्र भात्मा अपने निर्विकार शुद्धखभाव में सम्पूण- 
तया स्थिर न रह प्रके तब अशुभभावरों को दूर करने के लिये शुभभाव 
करना वहा है, झोर जब शुभभाव हैं| भर्यात्‌ परजीवों को दुःख न 
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देने के भात्र हों तब्र शरीर की क्रिया ऐसी नहीं होती फ्ि जिपसे दूधरे 
जाबों को हानि पहुँचे, लगभग ऐमा निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध होता है। 
जो चैतन्य कि विफ्रारी शुभपरिणाम होते है सो शपने कारण से होते 
हैं, शरीर की क्रिया शरीर के कारण पे होती है, भोर जो दूमरा जीव 
नहीं मरता गो! उसमे उमक्ी आयु कारग होती है, इसीग्रकार प्बक्े 
अपने अपने कांग्र मिन्न खतत्रतापूर्तक़ होते हैं, तथापि उपचार से यह 
'कहा जाता है ऊ्रि इत्त -जाब ने इसे बचाया है। 


अपने शुमभाव का निमितत हो) शुभभावानुमार शरीर की क्रिया का 
ठठय दह्वो ओर प्यायु कम का उठय॑ हो-ऐसा मेल लगभग होजातो है, 
तब उपचार से यह कहा जाता 'है कि इसके शुभभावों से यह जीव 
बच गया,'किन्तु यदि उसे' कोई' परमोर्थ से ऐसा द्वी मानले -तो यह 
ठीक नेंहीं है, क्योंकि एक जीव दूसरे जीव को बचा सके ऐंस्री शक्ति 
' तीमेलोक भ्ौर तीनकाल में भी ज्िसी की' नहीं है। किन्तु दूसरे -जीव 
को दुख देने के भातर न हों, भर्थात्‌ शुभभाव हों, तब्र शरीर की क्रिया 
भी दूंसरे जीवों को दुख देने की 'नहीं होती, लगभग ऐसे निमित्त 
नैमित्तिक प्रम्बन्च को लेकर' दूछरे जीवों को बचाने का भोर देखकर चलने 
का उपदेश दिया जाता है । यदि शुमभाव करने' से कोई जीव बंच 
सकता हो तो अन्न जंत्र शुभभाव हों तब्र तब हरबार उसे वच ही जाना 
चाहिये, किन्तु ऐमा नहीं होता ॥ - जैसे कोई मुनि' ईर्मास्मिति पूरक 
चले जारहे हों तथापे उनके पैर के नीचे कोई जीत पाकर मर जाये 
तो मुनि को दोष नहीं लगता, क्योंकि उनके भात्र मारने के , नहीं हैं, 
इमलिये' 'देखफर चलना चाहिये! 'इंस कथन का ग्रह भात्र है. कि-तत 
' प्म्पूरी भप्रमत्त ध्यान में न रहा जासके तब' द्िविंसा के भधुभभाव हे 
बचने के लिये शुभभात्र में रहने को कहा! है । शरीर की क्रिया भागा 
- के ध्धीन नहीं है । चेतन्यतत्व पर से भिन्न 'है, वह पर का बुद्द प्नहीं 
, कर सकता । यदि इसे न समके ,और व्यवहार में ही, फँशा रहे तो 
! यह ठीक नहीं है ॥ २६ ॥ 
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झाचायदेत्र कहते हैं फि तू नय के विभाग को, उसकी व्यवत्या 
को नहीं. जानता | वह नयविभाग इसप्रकार है८- 


ववहारणओं भासदि जोबो देहो य हवदि खलु इक्को । 
ण दु णिच्छयस्स ज़ीवो देहो य कद्ाबि एकट्ठो ॥२७॥ 


व्यवहारनयों भाषते जीवों देहश्च भवति खल्वेकः । 
न॒तु निमश्चयस्य जीवो देह कद्ाप्येकाथः ॥ २७ ॥ 


झग--व्यवहारनय तो यह कहता है कि-जीव भ्ौर शरीर एक ही 
है, किल्तु निश्चय का कहना यह है कि जीव भोर शरीर कभी भी एक 
पढार्थ नहीं हैं । 


जो एकतत्तु को परबलु की श्रपेज्ञा से जानता है, भोर कपन 
काता है उप्त ज्ञान को व्यवहारनय कहते हैं, भोर जो वस्तु का ब्स्तु 
की स्तर श्रपेज्ञा से जानता है और कथन करता है उम्र ज्ञान को 
- निशचुयनय कहते है । जो जानता है से ज्ञाननय भौर जो कथन करता 
है सो शब्दनय । सत्र ग्ाश्नित वह निश्चयनय, भोर पुर भाशभ्रित वह व्य- 
बहारनय । 


जैसे इस लोक में सोने ओर चैंदी को गलाकर एक करने से, एक- 
पिड का व्यवहार होता है। सोना भोर चौदी-ढोनों को गलाकर उन्हें 
एकत्रित करने से एकर्पिड होजाता है, उप्ते लोग मिलवें। सोना कहते 
हैं । यद्यपि यहा एकत्स्तु नहीं है फिन्‍्तु रूढ़ि से एकपिड का व्यव- 
हार होता है; वास्तत्र में सोना भोर चांदी एकमेक नहीं हुए हैं | एक 
ह्रब्य दूमरे हृव्यरूप में परिणत नहीं होसकता, यह सिद्धान्त है । जैप्त 
साने और चैदी को गल्लाकर एक कर देने से एकर्पिड का व्यवहार 
होता है, उमीप्रफार भाव्मा और शरीर के परस्पर एकक्षेत्र में रहने से 
एकल का व्यवहार होता है । इसप्रफार व्यवहारमात्र से ही आत्मा 
ओर शरीर का एकत्व है, परन्तु निश्चय से एकश्व नहीं है; भात्मा भौर 
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देने के भात्र हों तेब शरीर की क्रिया ऐसी नहों होती फि मिप्नप्ते दूसरे 
जाबों को हानि पहुँचे, लगगग ऐमा निमित्त-मैमित्तिफ सम्मन्ध होता है। 
जो चैतन्य के विफ्रारी शुभपरेणाम होते है प्रो घपने कारण से होते 
हैं, शरीर की 'क्रिया शरीर के कारण से हंती है, भोर जो ,दूमरा जीत 
नहीं मरता गो! उसमें उप्तकी शआायु कारण होती है, इसीप्रकार धवके 
'अपने झोने कांय 'मिन्न खतत्रतापूर्त़ होते हैं, तथापि उपचार से यह 
कहा 'जाता है म्ि दृत्त-ज॑त्र ने इसे बचाया है। 


अपने शुभभाव का निम्ित हो, शुभभावानुणार शरीर की क्रिया का 
उदय हो शोर भायु कर्म का उदय हो-ऐसा मेल लगभग होजाता है, 
'तब उपचार से यह कह जाता 'है कि इसके शुभभावों से 'यह जीव 
बच गया, 'किल्तु यदि उसे' कोई' परमार्थ से ऐसा ही मानले 'तो यह 
ढक नहीं है, क्योंकि एक जीव दुसरे जीव को' बचा पके ऐसी “शक्ति 
तीनलोक भर तीनकाल में मी प्रिसी की' नहीं है। किन्तु दूधरे -जीव 
को दुख देने के भात्र न हों, धर्थात्‌ शुभभाव हों, तत्र शरीर की क्रिया 
भी दूसरे जीवों को दुख देने की 'नहीं होती, लगभग' ऐसे निम्न्ति 
नैमित्तिक पम्बन्व को लेकर दूसरे जौबों'को बचाने का भौर देखकर चलने 
का उपदेश दिया जाता है | यदि शुभभाव करने! से कोई जीव “बच 
सकता हो ते जत्र जब शुभभाव हों तब्र तब हरबार उसे बच ही जाना 
चाहिये, 'किम्तु ऐमा नहीं द्वोवा | जैसे कोई मुनि 'ईर्मासम्तिति पूवक 
चले जारहे हों' तथापि उनके पैर “के नीचे कोई जोब भाकर मर जाये 
तो मुनि को दोष नईीं लगता, क्योंकि उनके भाव मारने के. नहीं हैं, 
इमलिये देखकर चलना चाहिये! हस कपन का यह भाव है. किलर 
सम्पूणे घंप्रमत्त ध्यान में न रहा जासके तब, द्विसा के. ,भशुभमाव'से 
बचने के लिये शुभभाव में रहने को' कहा' है। शरीर की क्रिया भागी 
के धधीन नहीं है । चेतम्यतत्व पर से भिन्न, है, वह पर का बुरी 
कर एकता । यदि इसे न पममे और आवह्वारः में ही फँसा रहे।तो 
यह ठीक नहीं है || २६ .॥ 
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आाचार्यदेव कहते हैं क्रि तू नय के विभाग को, उसकी व्य्रत्वा 
को नहीं जानता | वह नयविभाग इसप्रकार हैः-- 


ववहारणओ भासदि जोवों देहों थ हवदि खलु इक्को | 
ण्‌ दु णिच्छयर्स जीवो देहो य कदाबि एकट्गो ॥२७॥ 


व्यवहारनयों भापते जीवों देहस्च भवति खल्वेकः । 
न तु निश्चयम्य जीयो देहस्थ कद्राप्येफाथ, ॥ २७ ॥ 


झथेः--व्यवहारनय तो यह बहता है क्रि-जीव झौर शरीर एक्क ही 
है. बिल्तु निश्चय का कहना यह है कि जब और शरोर कभी भी एक 


पदार्य नहीं हैं | 


जो पएक्कस्तु को परसु क्री अपेत्ता से जानता है, भौर कपन 
काता है उप ज्ञान को व्यवहारनय कहते हैं, भोर जो वस्तु को ब्स्तु 
की सत्र अपेक्षा से जानता है भोर कथन करता है. उम्र क्षान को 
. निःचचयनय बहते है । जो जानता है सो ज्ञाननय झोर जा कंपन करता 
है मो शबजय । स्तर झ्राध्नित बह निश्चयनय, थोर पर झाभ्रित वह ब्य- 
घहारनय । 


सस्ते 8 लोक में मोने घोर चांदी को गलाऊर एक करने से, एक- 
पिड का ब्यहार द्वोता है। मोना और चादौ-दोनों को गलावर उन्हें 
एकत्रित करने से एकपिंड होनाता है, उस्ते लोग मिलमा सोना कहते 
हैं । ययपि यहीं। एयललु नहीं है. फल रूढ़ि से एफपिद का व्यप- 
हार होता है, वास्तव में मोना और आदी एकमेफक नहीं हुए है | एक 
टत्य दूपरे द्रव्यझूप में परिणत नहीं होमकृता, यह पिद्धान्त है । जेग 
माने भोर सादी को गल्लातर एक यर देने से एकपिह छा व्यहार 
होना है, उ्ीग्ररार भण्मा घोर शरीर के फरपर पक्ष में रहने से 
एक का इ्यवहार होता है। इमप्रकार व्याद्वास्मात्र से हूं। भाशा 
क्र परर का प्काल्न है, फल निरचय पे एक्स नहीं है; चामा प्ौर 


शव३ 
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शरीर का एफक्षेत्र में रहने का जो मस्तन्ध है प्तो वह पर्याय को लेकर 
है, ढत्य को लेकर नहीं । दोनों को एकन्नोत्र में रहने की पर्याय की 
योग्यता है । एज्षेत्र में रहने पर भी दोनों की पर्शय अलग झलग है, 
बह कभी एक नहीं होती । भावान का केवलश्ञान झौर दिव्यध्यनि-दोनों 
की पर्याय एक स्थानपर होती हैं, तथापि वे दोनों भिन्न भिन्न हैं | 
विव्यघ्वनि और प्राक्मग्रदेशों का कम्मन-दोनों अत्रस्याएँ एड ही स्थान 
पर होती है, तथापि दोनों की पर्याय मिन्‍न मिन्‍ने है, बिन्‍्तु जो एक 
ही स्थानपर दोनों की पर्यायें है मो व्यवहार है । व्यवहार प्रर्थात्‌ कयन- 
मात्र है; पह-व्यवहार ध्यापकरप से नहीं है । व्यापक का भर्थ यह है 
कि उप्र दृब्य की पर्याय उत्त द्रव्य में ही हो, दूपरे द्ृब्य में न हो, 
ओर व्यवद्वासनय एक द्रव्य की भवस्था को दूमरे द्रव्य वी भवष्थास्य 
से कथन करता है, इसलिये व्यवहार व्यापफरूप से नहीं है । 

जसे सोने का पीलापन इत्यादि और चादी का सफेदी इल्ादि 
खभाव है, भौर उन दोनों में भत्यत भिन्‍नता है, इसलिये वे दोनों एक 
पदार्थ नहीं हेसक्ते, भरत उनमें अनेक ही है। इ्प्रकार उपयोग- 
स्वमाववाले भात्मा और पतुप्योगवाले शरीर में भझत्यतः भिन्‍नता होने 
से वे दरों एकपदार्थ नहीं होमकते, श्रत उनका भनेकल्ल प्दा 
सिद्ध है | 

जैछ्ते सोना और चादी-दोनों पृषकु पदार्व है, इसीप्रकार उपयोग- 
स्य भर्थात्‌ जानने-देखने के स्वमाववाला झाकम्ा भौर भतुपबोग 
स्वरूप भर्थात्‌ न जानने-देखने के स्वभाक्राला जड़ पदाष-दोनों पर्व 
भिन्‍न हैं । उन प्रथकू पदार्थों को यथावत्तू पृथक्कु ही जानना सो निश्चय 
ओर पृथक पदाथे में पर का आरोप करना सो व्यवहार है । 

यदि व्यवहार में निमित्त को पकड़े और निश्चय को न पड़े तो 
ज्ैमा ऊपर शिष्प ने कहा है वैते भनेक श्रम उत्मन्न होमकते हैं । 
ग्थ्पि व्यवहार के यहा जाता है झि-यह भगवान का शरीर दै, किती 
पत्माय से भगवान झोर शरीर दोनों पृथक हैं । 


है 


जीवाजीवराधिकार_ गाथा-२७ [ ४०७ 


“हाथी के दंत खाने के मौर दिखाने के झोर” होते है, इसीप्रकार 
शासत्र के कथन का भेद मप्कने का प्रयध्न करना चाहिये। शास्त्र में 
व्यवहार का कथन बहुत होता है, गिन्‍्तु जितने व्यवहार के-निमित्त के 
कथन हाते हैं वे अपने गुण में काम नहीं पाते पघर्थाव पेट भरने में 
काम नहीं झाते, मात्र वे बालने में काम झाते है। भाणा परमाव से 
पर से भिन्‍न है-ऐसी श्रद्धा करफे उइममें लीन हो तो शाणमजागृति 
हो | जो परमाथ है से व्यवहार में-बं.लने में काम नहीं भाता, विल्तु 
उप्तऊे द्वारा भाग्मा को शांति होती है, ऐमा यह प्रगठ नयविभाग है | 

ऐसे नयविभाग को न प्रमकर मात्र व्यवहार को ही पक्रहकर 
कहता है फ्रि-हम परदु.खभजन है । किन्तु वास्तव में इमका मर्थ ते 
यह है क्रि-लय दूभरे के दुःख को देखकर कातर होजाता है, भोर 
ठप्त बेदना को स्वयं पहन नहीं कर सकता इसलिये उसे मिथने के 
लिये श्पना प्तेमाधान करता है और बाच में दूसरे निमित्तरूप से गाते 
हैं। जब बीच में दूमरे का निमित प्राता है, त्व लोगों को यह 
दिखाई देता है कि इसने उप्तका दुख दूर किया है; किन्तु कोई पर 
का दुख दूर नहीं कर सकृता। निम्नभूनिक्रा में शुमाशुभभात्र भाये 
बिना नहीं रहते, इसलिये स्वयं भपने भाव का हां समाधान करवा है। 

प्रश्न---यदि आंखे बन्द करके बेठे तो प्रा्मप्रतीति होगी या नहीं ? 

उत्तर--मख बन्द काने से क्या द्वोनेनाने वाला है । यदि 
अम्तरग के ज्ञाननेत्रों को जागृत करे तो राग द्वेघ न हो । जो बीत- 
राग निरविक्प भानन्दगुण है वही गुण त्रिफारी होता है, पर से 
विकार नहीं होता, इसे न प्ममे भोर आंखे बन्द करके बैंठा रहे या 
कान में खीले ठोककर बेंठ जाये तो वह केवल श्रान्ति है | जो यह 
मानता है कि-आसे बन्द कर लेने से रूप नहीं दिवाई देगा भौर 
कानों में खीले ठोकने से शब्द नहीं सुनाई देगा, अर्थात्‌ एत्सम्वन्धी 
राग-द्ेष नहीं होगा, तो उपकी यह मान्यता मिथ्या है, क्योंकि उसने 
यह माना दे कि पर्पशार्थ मुझे राग-द्रेष कराता है, और ऐसा मानने- 
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वाले ने निमित्त पर भार दिया है। आँखे बन्द करके श्रौर कान बन्द 
करके तो बृत्ष भी खड़े हुए है (वृक्ष के औख कान होते ही नहीं हैं) 
इसलिये उन्हें भी राग-द्वे8 नहीं होना चाहिये, किन्तु त्वय ही अपने 
खमाव को भूलकर पर में भठक रहा है इम्लिये रागद्ेष होता है, 
कोई दूमरा-परपदार्थ राग द्वेष नहीं करा देता । प्रात्मा एक अरखंणड 
ज्ञानस्वभावी है, उसे अपने में न जानकर, भघपने विकाप्त वो भूलवर 
विकार में लग जाता द्वी परमायेत, बन्‍्धन है । 


व्यवह्ारनय पर की भपेक्षा से एकत्षेत्र में रहना बतलाकर उप 
चार से यह कह्ठता है कि शरोर और प्रात्मा एक है, ग्रत व्यवरहारतय 
ही शरीर के स्तबन से श्रात्मा का स्तत्रन होता हैं। 


यहँ। शिष्य प्रश्न करता है कि है भावन ! प्राय एकबार भात्मा 
को भलग कहकर फिर व्यषहार से ऐसी स्थिति सिखलाते हो सो यह 
बुछ्त मेरी समझ में नहीं झाता, हम तो रे ओोर सीधी बात सममझ 
सकते हैं । 


श्राचार्य कहते हैं कि जो परपदार्थ है वह त्रिकाल में भी कभी 
धपना नहीं होता, इसलिये पर को भपना बनाना ही दुलेभ है 
म्ौर अपना स्वभाव जोकि अपने ही पाप्त है उसे पममना ही परल 
है, फिन्तु भ्रनादिकाल न पह्नभ्यास के कारण वह कठिन मालृप 


होता है | 


' जो शरीर वाणी और रग-रूप को भाव्मा कहा है सो तो व्यवहार 
से बोलने की रीति है। जैपते मात्रान पाग्ननाथ कृष्ण्णे थे, भगवात 
नेमिनाथ श्यामबश थे और भगवान महावीर स्णतण थे,-्यह प्र 
व्यवहार से कट्ठा जाता है किन्तु शरीर भौर भाव्मा तीनलोक भोर तीन 

काल में कमी भी एक नहीं हैं| भगवान की प्रतिमा को भोर 
देखकर कहता है' कि हे भगवान ! मेरा उद्धार करो ! वित्तु वह ई 
भूल जाता है क्रि-मगवान घपनी ओर-खय ही है, और मात्र निर्कित 
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की झोर देखता है, मानें परपदार्थ में से ही गुण-लाभ प्राप्त द्वोता 
है! किन्तु यह तो विचार कर, कि गुण का एम्बनन्ध गुयी के साथ 
होता है या पर के माथ ? स्य निविवल्प वीतराग लूप में स्थिर 
नहीं होप्कता इसलिये निर्नतत की ओर का शुभविकश्प उठता है, भतः 
खुति में लग जाता है, किन्तु भगवान कौन है, यह ग्रतीति हुए 
प्रिना यह मानना कि परवदार्थ मे मुमे गुण-लाभ होता है, सो पगश्रित 
मिध्याइष्टिता है | 

भगवान को 'तरणतारण' कह्टा जाता दे, किन्तु जीव तरता तो भपने 
भाव से ही है, फिर भी वीतराग के प्रति बहुमान होने से विनयपूनेक 
यह बहा जाता है कि है भगवान | मापने मुझे तार दिया । जब 
झपते में तरने का उपाय जानलिया तत्र निमित्त में उफ्चार से कहा 
जाता है | खये अभी झपू् है झोौर वीतराग होने की तीम्र भाकांक्षा 
है इसलिये देव गुरु शासत्र के प्रति बहुमान हुए बिना नहीं रहता, विनय 
हुए बिना नहीं रहतो | ऐसा नयविमाग है | 

प्रभीतक झाचार्यदेव ने यह वहा है कि शरीर झोर झात्मा दोनों 
पृथक हैं, क्योंकि यह शरोरादि तो धाजीब जड्वस्तु है भौर बह रूपी 
है। तया प्रात्मा पतन्‍्य एवं भरूपी है। उसके दश्न, ज्ञान, चरित्र, 
बल इसादि प्रनत्तगुण चरूपी है; भाक्मा स्रय भरूपो है, उप्रके गुण 
घर्पी हैं, गोर उपकी पर्याय भो घरूपी है, तथा शर्तरादिक जड़ है 
जोकि रूपी है; इसलिये दोनों पदाथे घलग हैं। इसलिये रूपो से 
भरूपों को कोई लाभ नहीं होतऊता भौर ठस रुपी से धर्म भी ने 
ऐता। घात्मा ज्ञता-दइृप्टा पूर्ण बीतसगस्रूप है, यदि ठप्तको पॉदिचान- 
फर उसमें स्थिर हो तो घममे हो २७। 

शिष्प ने प्रश्न किया या कि हे प्रभु ) चापने तो जट भौर भामा 
दोनों को पएृपफ कद्मा हे; घोर मात्र भाज्मा के ही गीत गावे हैं, कितु 
प्रमो | भाप भी भगवान की स्तुति करते हुए उन्हें भनेवाप्रकार की 
ऐसी उपनाएँ देते दे क्रिन्‍भापक्ना मुस्त चंद्मा से भी भधिक उसपल 
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है घोर सूर्य से भी मधिक प्रतापी है; तथा शात्षों में भो धनेक रत्नों 
पर ऐसा ही कथन है, एवं ज्ञानियों और सुनियों हृत्यादि ने भी भगधान 
के शरीर की स्तुति करके भगवान की स्तुति की है। इसलिये हम भी 
यही ममकते है कि शरीर के गुणों मे भगवान की म्तुति होती है, 
शरीर का गुणगान करने में श्रात्मा करा गुणगान होता है। इससे यह 
भी ऐिद्ध द्वोता है कि शरीर और भाव्मा एक है। यदि शरीर प्रोर भात्मा 
एक न हो तो ज्ञानी भोर मुनिगण शरीर की स्तुति से भगवान की स्तुति 
क्यों करते है ? झोौर इप्तीलिये हमको यह वात नहीं जमती कि शरीर 
भ्रोर भात्मा झलग हैं । 
निम्नल्लखित गाया में इस बात का विशेष स्पष्टीकरण करते हुए 

कहा है कि. -- 

इशणमणरण जीवादो देह पुग्गलमयं थ्रुणित्तु मुणी । 

मण्णदि हु सथुदो बंदिदों मए केवली मयब ॥२८॥ 


इदमन्यत्‌ जीवादेह पुद्लमय स्तुत्वा मुनि । 
मन्यते खत्लु सस्तुतो बण्तों मया केवल्ली भगवान्‌ ॥ २८॥ 


अरथे.--जीव से भिन्न इस पुद्लमय देद्द की स्तुति करके साधु यह 
मानते है कि हमने केवली भगवान की स्तुति की है, उनकी यन्दना की है । 


जैसे परमाथे से 'मफेदी सोने का स्वभाव न होनेपर भी चांदी का 
गुण जो सफेदी है उप्के नाम से खर्ण का नाम “झेतसणी! कहा 
जाता है, सो यह व्यवहारमात्र से ही कह्दा जाता है! 


जैसे, सोने को और चाटी को गलाकर एक पिड किया जाता है 
भर उसे 'इवेतस्वर्णी? व्यवहार से कहा जाता है । किन्तु परमार्थ से 
पफेदी , सोने पा स्वभाव नहीं है, तथापि पीलापन मिठका प्फेदी 
दिखाई देती है इप्तलिये उसे श्वेतलण कह जाता है। इसीग्रकार भात्मा 
और शरीर एक स्थान पर अपनी अपनी ग्रोग्यट। से रह रहे हैं । उस चाझा 
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, ओर शरीर को एक स्थान पर रहने का जो सम्बन्ध है तो द्रव्य को 
झपेज्षा से नहीं, किन्तु पर्याय की प्रपेज्ञा से हैं; विल्तु एबक्षेत्र में 
रहने पर भी दोनों पृथक हैं। 


मुनिगण ओर ज्ञानीजन 'शरोर के द्वारा भगवान की स्तुति करते है, 
किन्तु उन्हें. भन्तर में यह प्रतीति वर्तती है कि भगवान देह से अलग 
हैं, मायान का ज्ञात्मा ओर भगवान का शरीर दोनों एकक्षेत्र में रह 
रे है इसलिये शरीर का घारोप भगवान के भात्मा पर॒फरके उनकी 
स्तुति में यह कह दिया जाता है कि भात्रान स्वरणृत्र्ण है। वास्तव 
में ता भगवान देह से सत्रेथा मिन्न हैं। भगवान की जो वाणी खिरती 
है सा वह भा उनका इच्छा के ब्रिना ह। खिरती है। जो बाण्णी खिरती 
है उसमें भावान की उपस्थितिप्रात्न का सम्बन्ध है, इसलिये ऐसा 
उपचार से कहा जाता दे कि हे नाप्न | शाप हिव्यवाणी क्रो अमृत- 
वर्षा करते हैं। जढ़ा। केवलज्ञान भरोर वीतरागता प्रगद होती है वहीं 
ऐप्वी दिव्ययाणी का यांग द्वोता है, दिव्ययाणी के प्मय केवलज्ञान की 
वियमानता का दी सम्बन्ध है, अर्थात्‌ ऐसी वाणी का योग केवलज्ञानी 
के अतिरिक्त भ्नन्‍्य किपती के नहीं होषऊता | ऐसा निर्ित्त की उपरिवति- 
मात्र का सम्बन्ध है-यह लक्ष्य में रखकर श्रावक्र भोर मुनिगण विवैकपूर्तक 
भगवान के शरीर भर उनकी बाणी को निमित्त बनाकर स्तुति करते है 
ऐसी प्रतीतियूंक्र होनेबाली स्तुति व्यवहासततुति कहलाती है। जद 
ऐसी ग्रतीति नहीं होती वह की जानेवात्नी स्तुति व्यवहार मे भी स्तुति 
नहीं है। 


भक्तजन स्तुति-पाठ में कहा करते दे कि 'सिद्धा प्विद्ध मम दिसतु! 
ध्र्थात्‌ हे सिद्ध मगवान |! झाप हमें सिद्धपद दीजिये। किन्तु भगवान 
किसी को मुक्ति नहीं दे देते। जिसे ऐसी दृढ़ प्रतीति होती है कि- 
यदि माज्षात्‌ सिद्ध भगवान ही उतर झायें तो भी वे किसी को मुक्ति 
नहीं दे सकते, में स्वय ही ज्ञानमूर्ति पूर्ण प्रिद्धपमान हूँ, ऐसा मेरा 
स्वभाव है, मेरे पुरुषा4 के द्वारा ही मेरी प्िद्ठ पर्याथ प्रगट होसकती 
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है; वही विनयपूर्वक भगवान को भारोपित करके कहता है कि हे पिद्ध 
भगवान ' मुझे पिद्धपद दीजिये, शोर जब इसमप्रकार प्रममपूर्वकत स्तुति 
करता है तव उसकी इस वाह्मस्तुति को व्यवहार कट्टा जाता है। ऐसे 
निश्चय की प्रतीतिपूर्वक होनेयाले स्तुति के शुभपरिणाम ,भ्शुभ से बचाते 
हैं, इसलिये व्यवहार कर्चितू सत्य है। जब भन्तरगश्ात्मा में परमार 
स्तुति प्रगठ होती है तब वाह्नस्तुति को निमित्त कहा जाता है। 


भ्रज्ञानी का लक्ष्य मात्र भगवान के शरीर पर ही रहता है, भोर 
वह मात्र शारीरिक दृष्टि रखकर ही स्तुति करता है, इसलिये उधकी 
स्तुति यथा नहीं है; व्यवहार से भी उस्तकी स्तुति ठीक नहीं है | भ्रज्ञानी 
मात्र भगवान के पुठ्नलस्वरूप शरीर पर ही लक्ष्य रखकर-भगवान के 
शरीर को ही भगवान मानकर स्तुति करता है, जैसे प्तोलह मंगवान 
स्वगीवरी! और शेष झाठ भगवान रक्त, श्याम आदि वे के होगये हैं, 
इप्पप्रकार भज्ञानी जोब शरीर पर ही लक्ष्य रखकर स्तुति करता है इप्तलिये 
उसका व्यवहार भी उत्प नहीं है। इप्प्रकार की स्तुति काते हुए यदि 
फषाय को मद करे तो शुभमाव द्वोता है और उप्तसे पुण्यवव होता है, 
किन्तु झात्मप्रतीति के बिना भव-श्रमण दूर नहीं होता । 


जिनेन्द्रत्ततन में भनेक जगह यह कहा जाता है कि खरे 
वाले सोलदों जिनेन्द्रों की वदना करता हूँ, किन्तु वह निमित्त से कपन 
है। क्या इसका अर्थ यह है कि भगवान वरणवाल्ले थे ? वास्तव में मगवान 
वैसे स्वरणवर्ण के नहीं थे, किन्तु जिन्हें ऐसा मान नहीं है वे प्रज्ञानी 
जीव शरीर को ह भगवान मान लेते हैं। भगवान छुवरण-वर्ण हैं, चलते 
हैं, बोलते हैं, इसप्रकार जो एकान्तमाव से मानता है वह व्यवहार की 
ही परमार्थ मान लेता है, वह शरीर के गुण गाकर भगवान को ही 
बैा मान लेता है। इसप्रकार माननेवाल्ा भगवान की सच्ची स्तुति नहीं 
कर सकता और न वह वीतराग का भक्त ही है। जगत के भक्ष जीव 
व्यवहार भोर निश्चय में गड़बड़ करके व्यवहार को ही निश्चय मान- 
लेते हैं । 
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यदि अज्ञानी जीव ऐसी स्तुति करता हुआ राग को कम करे तो 
मात्र पुण्य का बन्ध करता है, किन्तु “इससे भात्मा को कोई लाभ नहीं 
होता | भ्ज्ञानी के स्तुति का व्यवहार झर्थात्‌ भगवान के शरीर पर जो 
झारोप करता है वह भी ययथाथे नहीं है | 


जिसे सोने के पीले गुण के सभाव की खबर है वह सोने पर 
सफेदी का झारोप कर प्तकता है, किन्तु मिसे यह खबर ही नहीं है कि 
सोना कैसा होता है उप्तसे झारोग ही क्या होगा ? पर्थात्‌ उसका आरोप 
भी पचच नहीं होसकता। इसीप्रक्रार जिप्ते ऐसी प्रतीति है कि सेग आत्मा 
पर से मित्र है, ज्ञायकल्वरूप है वह मुनि भादि ज्ञानोजनन यह जानते 
हैं क्रि भावान का आत्मा शरीर भादि से मिन्न है, इसीप्रकार मेरा भात्मा 
शरीर भादि से रहित है. इसप्रकार दोनों को भझल्ग जानकर जो शरीरादि 
की स्तुति करता :है वही भगवान की स्तुति कर सकता है, भोर उसके 
द्वारा भगवान के आत्मा पर शरीर एवं बाणी का किया गया आरोप भी 
सच है शोर वही वीतराग का सच्चा भक्त है। जिसे वस्तुस्ठभाव की 
प्रतीति है, उ्तके द्वारा किया गया झारोप भी सच है। भारोप का 
प्र्थ है एक पदाथ में दूधरे पदार्थ को घटित करके कहना, किन्तु जिसे 
वस्तु के पृथक स्वभाव की प्रतीति नहीं है वह आरोप को ही वस्तु मान 
लेता है, इसलिये उसका भारोप ही कहूँ रहा ! 


भगवान भरूपी हैं ओर शरीरादिक रूपी हैं, भरूपी मगवान शरीरादि 
रहित हैं, और जो शरीरादि है वह भगवान नहीं हैं। ज्ञानी को यह 
प्रतीति होती दे कि मैं जो शरीर के गुणों की स्तुति करता हैँ सो वे 
परमार से मगवान के गुण नहीं हैं। जिनेन्द्र भगवान के जो बीतरागता 
सवज्ञता अनन्तचतुष्टय झादि भनन्‍्तगुण हैं, वे जिनेन्द्रदेव के आक्ा 
में है और शरीरादि से मिन्न हैं। ऐसे लक्ष्यप्द्वित जैसे जिनवर के गुण 
हैं वैसे ही गुण मेरे भात्मा में हैं, इसप्रकार जो जिनेन्द्रदेव के 
गुणों की स्थापना अपने झात्मा में करके स्तुति करता दे सो वही पच्ची 
स्तुति है । 
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ज्ञानी, प्म्फता है क्लि मेरा झात्मा पूर्ण प्रानन्दस्तागर प्रूपी है, 
इसलिये थरूपी की स्थिति ही भरूपी होती है| जिनेन्द्रदेव का धाक्ा 
भोर मेरा भात्मा भिन्न हैं, इसलिये १९ दृष्टि छोड़कर पन्तरंग स्माव में 
स्थित होना द्वी सच्ची परमाथे स्थिति है। अपने स्वरूप में पुण्यादि का 
विकल्प छोडकर स्थिर हो तो भगवान को भारोपित कराने की भावश्यकता 
न रहे, भोर यही निश्चय स्तुति है। किन्तु स्रथ स्थिर नहीं होसकता, 
इसलिये खन्सन्मुख दृष्टि ल्वापित काके, सत-पर के भेदपूर्वकक जिनेन्र- 
भगवान पर लक्ष्य रखकर स्तुति काने का जो शुमत्रिकल्प उठता है 
सो वह व्यवहारस्तुति है। जितना सखूष में स्थिर होना है मो 
निश्चयसतुति है. और जितना शुभविफ्रप में युक्त होना है सो व्यवापर- 
स्तुति है। 

| 

जैसे भगवान का पभात्मा शरीरादिक भौर पुण्य-पाप के विकार 
रहित है, उप्तीप्रकार शरीरादिक मेरे नहीं है, भोर पुण्य-पापरूप विकार 
भाव मेरा स्वभाव नहीं है, ऊँचे ते ऊँचा जो शुभविक्ल्प उठता है 
सो वह भी मेरा त्वभाव नहीं है, ऐसी प्रतीति ज्ञानी को निरतर रहती 
है । ऐसे मिन्‍म भात्मा की प्रतीति पूर्वक खरूप में प्रवेषा स्थिर नहीं 
होप्तकता, इसलिये भशुभ से बचने के लिये शुभविकल्प ( भगवान को 
सुति का ) प्राता है, सो व्यवहार है, भोर जितने भश में प्रतीति 
ज्ञान और स्थिरता होती है उतनी निश्चयरतुति है । 


स्तुति का जो शुभविकत्प है सो प्रसदूभूत व्यवद्गारनय दै। क्योंकि 
वह भपना स्वभाव नहीं है इपलिये भप्तदूभूत है, किन्तु भ्रपनी भवर्थां 
में विकार भ्वश्य हाता है इसलिये वह व्यवद्वार है, शोर उप्तका ज्ञान 
कूना सो नय है, भौर ज्ञान दर्शन चारित्र व) वृद्धि का जो पुरुषार्थ हैं 
से सदृभूत व्यवहारनय है। क्योंकि वह अपना खमाव है इसलिये 
पद्भूत है । साध्य-पाधक का भेद होता है इसलिये व्यवहार हैं, 
अमेद में भेद, पढ़ता है इसल्ये व्यवहार है, उसका ज्ञान करता भी 
तय है । झपूरों ज्ञौर विकारी पर्याय से रहित अखंणड पुणे ज्ञायकलभाव 
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का जो ज्ञान है सो निश्चयनय है | इम नय के प्रकार आत्मा का! 
परिचय होने के पश्चात्‌ धर्माझा के ही होते हैं-दूपरे के नहीं । 


प्रश्त --व्यवहारनय को असत्याथ कहा है, और शरीर जढ़ है, 
ऐसी स्थिति में व्यवहारनय के भाश्रय से जड की स्तुति करने का क्या 
फल है + 

उत्तर--ब्यवहारनय स्वेधा अस्तत्याथ नहीं है । स्वभाव की यथाये- 
श्रद्धा हुई कि पृणस्रभाव की प्रवीति होजाती है, भोर प्रतीति के होते 
ही उप्तीसमय पूर्ण बीतरागता प्रगट होजाये ऐमा नहीं 8ोता, इमलिये 
बीच मे पुण्य-पाप के परिणाम श्राये बिना नहीं रहते, भर्थात्‌ भशुभ 
से बचने के लिये शुभभाव के अवलम्बन में भगवान की प्रतिमा इत्यादि 
का निमित्त आता है, सो व्यवहार है, जोकि कथवचित्‌ सत्यार्थ है | 
व्यवहार व्यवहार से प्च दे, किन्तु परमाथे से असत्यार्थ है। शुभभाव 
भगवान के निकट नहीं पहुँचाता क्विन्तु यदि शुभभाव का नाश करके 
शुद्धभाव प्रगट करे तो वह भाव मंगबान ( झात्मा ) तक पहुँचा देता 
है, इसलिये वह व्यवद्दार भसत्यार्थ है। किन्तु जबतक प्ताधक है, भरपूर 
है तत्रतक शुभपरिणाम झाये बिना नहीं रहते, ध्सलिये व्यवहार कर्षचित्‌ 
सत्य है । देव-गुह शाझ्म की ओर उन्मुख करमेब्राला शुभभाष होता हद 
यह जानना स्लो व्यवहारनय है| जत्र खय संम्रके तब शुभभाव और देव* 
गुरु-शाञ्ष निमित्त कहलाते हैं. निमित्त का निमित्त के रूप में ज्ञान में 
स्वीकार करना सो व्यवह्ारनय है। निर्मित के बिना नहीं होता, किन्‍्तु 
निर्मित्त से भी नहीं होता, जो निमित्त को पहायक मानता है सो मिथ्या- 
दृष्टि है । निमित्त आये बिना नहीं रहता किन्‍्तु निमित्त से कुछ होता 
नहीं है । निप्ते -निश्चय की प्रतीति है, उपक्ा व्यवहार यथाथें है, ओर 
वहा ही सच्चा निश्चय तथा व्यवहार है। किन्तु जिम निश्चय की प्रतीति 
नहीं है, वह व्ययहार को ही निश्चयरूप मान चैठा है, उसके न 
निश्चयनय है ओर न व्यवहास्नय हीं। जो 5खहार को आ्रावरणीय मानता 
है से मिथ्याइष्टि है । यहाँ तो ज्ञानी के विधेक की बात है । प्रतीति- 
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ज्ञानी प्म्मता है कि मेरा प्राक्मा पूर्ण झानन्दसागर शरूपी है, 
इसलिये भरूपी की स्थिति ही प्ररूपी होती है| जिनेन्द्रदेव का भागा 
भौर मेरा भात्मा मिन्न हैं, इसलिये पर दृष्टि छोड़कर प्रन्तरंग स्रमाव में 
स्पित होना ही प्रच्ची परमाथे स्थिति है। भपमे स्वरूप में पुण्यादि का 
विकल्प छोड़कर स्थिर हो तो भगवान को भारोपित करने की भावश्यकता 
न रहे, भोर यही निश्चय खुति है। किन्तु खथ स्थिर नहीं होसकता, 
इसलिये खन्सन्मुख दृष्टि शापित काके, स्त-पर के भेदपूर्वक जिनेन्द्र- 
भगवान पर लक्ष्य रखकर स्तुति करने का जे। शुभविकल्प उठता है 
सो बह व्यवहारस्तुति है। जितना स्वरूप में रिपिर होना है मो 
निश्चयातुति है. और जितना शुभविकाप में युक्त हंना है सो व्यवर- 
स्तुति है) 

जैसे भगवान का भात्मा शरीरादिफ भौर पुण्य-पाप के विकार पे 
रहित है, उप्तीप्रकार शरीरादिक मेरे नहीं है, भोर पुण्य-पापरूप विकार 
भाव मेरा स्वभाव नहीं है, ऊँचे से ऊँचा जो शुभविकल्प उठता है 
से वह्‌ भी मेरा स्वभाव नहीं है, ऐसी प्रतीति ज्ञानी को निरतर रहती 
है । ऐसे मिन्‍न भात्मा की प्रतीति पूर्वक खरूप में पर्वथा स्थिर नहीं 
होप्रकता, इसलिये भशुभ से बचने के लिये शुभविकल्प ( स्गवान कौ 
स्तुति का ) घाता है, सो व्यवहार है, भोर जितने श्श में अ्रतीति 
ज्ञान और स्थिरता होती है उतनी निश्चयस्तुति है । 


सुति का जो शुभविकल्प है स्तो प्रसदूभूत व्यवह्वारनय है। क्योंकि 
वह भपना स्वभाव नहीं है इसलिये घम्तदूभूत है, -किल्तु भपनी भवत्या 
में विकार प्रवश्य होता है इसलिये वह व्यवक्वार है, भोर उप्तका ज्ञान 
करना सो नय है, और ज्ञान दशन चारित्र की ब्रृद्ठि का जो पुरुषार्थ है 
सो सदूभूत व्यवह्वारनय है । क्योंकि वह अपना खभाव है इसलिये 
पदूभूत है। साध्य-प्ताधक्त का मेद द्वोता, है इसलिये व्यवद्वार है, 
अमेद (में मेद पढ़ता है इसलिये व्यवहार हैं, उसका ज्ञान करना शो 
वेग है। अपूर्ण जोर विकारी पर्याय से रहित अखणइ पूर्ण ज्ञायक्रस्यभाव 
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का जे ज्ञान है सो निश्चयनय है! इम नय के प्रतार आक्षा को 
परिचय होने के पश्चात्‌ पर्मात्मा के ही होते हैं-दूसरे के नहीं 


प्रशत “-व्यवह्ारनय को प्रमत्याथ कहा दे, ओर शरीर जद है, 
ऐसी स्थिति में व्यवह्दारनय के भाश्रय से जड़ को स्तुति करने का क्श 
फल है! 

उत्तर.--व्यवरह्रनय सर्वथा धसत्याथ नहीं है । स्भाव की यथार्थ- 
श्रद्धा हुई कि पूणत्तभाव की प्रताति होजाती है, भोर ग्रतीति के द्वोते 
हां उप्तीध्मय पूर्ण बीतरागता प्रगट होजाये ऐमा नहीं होता, इमलिये 
बीच में पुण्य-पाप के परिणाम पश्राये बिना नहीं रहते, भर्थात भशुभ 
से बचने के लिये शुभभाव के भवलम्यन गे भगवान को प्रतिमा इत्ण॑दि 
का निर्मित्त आता है, सो व्यवहार है. जोकि कपचित्‌ मत्यार्थ है | 
व्यवहार ब्यवह्वार से प्रच है, किन्तु पर्मार्थ से अमत्याथ है। शुभमाव 
भगवान के तिकट नहीं पहुँचाता किन्तु यढि शुभभाव का नाश करके 
शुद्धभाव प्रगट करे ते वह भात्र माबान ( भात्मा ) तक पहुँचा देता 
है, इसलिये वह व्यवह्वार भसत्यार्थ है। फिन्‍्तु जब्तक साधक है, अपर 
है तब्रतक शुभपरिणाम झ्ाये बिना नहीं रहते, हसलिये व्यवहार कथचित्‌ 
प्त्य है | देक-गुरु शास्र की ओर उन्मुख करनेगाला शुभभाव होता दे 
यह जानना सो व्यवहारनय है। जग लगे सममे तब शुभभाव और देख- 
गुरु-शास्र निमित्त कहलाते हैं. निमित का निमित्त के रूप में ज्ञान में 
स्वाझार करना मो वज्यवहागनय है। निर्मिच्त ऊे श्ना नहीं होता, डिल्सु 
'नमित्त मे भी नहीं होता, जे निमत को पहाणक मानता है मी मिध्या- 
६ष्टि है । निम्नित बाये बिना नहों रहता कितु निमित से बुझ होता 
नहीं है । जिमे निमयय को प्रतोनि है, उमा प्यार यपाथे £ै, ओर 
यहां दी पच्चा निशमुचय तथा व्यप्टार है। झितु जिम निःुचय का प्रस॑ नि 
नहीं है, यह उययदार दो है। निरररय सान बढ़ा है उसके मे 
निश्वयदय है छोर ने ध्यहाानय ही] जे। दहला के प्रद्सग ये गाना 


१3] 


है मी श्याइटट हू । यह ते हनी के रििव 5! था हर, प्रदोगि- 
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रहित शरीर के लक्षणों से भगवान की स्तुति करे तो पुण्यबन्ध करता 
है, उप्तकी तो यहा बात ही नहीं है । 


सप्तार की ग्रशता करने के भोर ञ्ली-पुत्रनादि की प्रशसा करने के 
भाव निरे पापभाव हैं, मात्र भ्रशुभभाव हैं। भगवान के गुणों की 
प्रशतता भौर स्तुति करने के भाव शुभभाव हैं | घशुभभावों को दूर 
करके शुभभावों के करने का निषेध नहीं है, किन्तु यदि यह माने कि 
उससे धर्म होगा तो वह मिथ्यादृष्टि है । जितनी पुण्यभाव की बृत्ति 
उत्पन्न द्वोती है वह में नहीं हैं, वह मुझे किंचितूमात्र भो सह्दायक 
नहीं है । जिसे यह प्रतीति है कि-मेरा भात्मलाभ पुण्यन्पाप के विकत्प 
से रहित है, उसे भगवान की पोर उम्मुख होने का शुभभाव होता है, 
इसे प्म्फना सो सच्चा व्यवहार॒नय है | 


झिष्य ने प्रश्न किया था कि जड की स्तुति करने का क्‍या फल 
है ? उसका उत्तर यह है कि-माक्षात््‌ जिनेन्द्रदेव या उनकी प्रतिमा शांत 
मुद्रा को देखकर भ्रपने को भी शांतमाव द्वोता है, ऐसा निम्ित जान- 
कर शरीर का भाश्रय लेकर भी स्तुति की जाती है । बीतराग की 
शांतमुद्रा को देखकर अन्तरग में वीतरागभाव का निश्चय होता है, 
यह भी उपकार (निमित्त) है। छद्मस्थ को परूपी भात्मा प्रत्यक्ष दिखाई 
नहीं देता, किन्तु उम्तकी प्रतीति द्वोघ्कती है, शघलिये भगवान की प्रतिमा 
की भक्रिय मुद्रा को देखकर भपने धात्मा के भक्रिय खथाव का निश्चय 
द्वोता है| अपने भ्रक्रिय खमाव का तथा बीतराग स्वभाव का निश्चय 
हुआ ओर स्वमें स्थिर हुआ सो यह भपने ही वी से होता है, उप्तमें 
निमित ने कुछ नहीं किया क्रिन्तु उप्ततमथ भगवान की श्लुद्रा की निमित्त- 
रूप उपस्थिति होने से भगवान सम्पकूदरीन होने में कारण (निमित्त) कहे 
जाते हैं, यह भी एक उपकार ( निमित्त ) है| 


ज्ञानी को स्रभाव की शांति प्रगठ द्वोती है, उसे भगवान की शांति, 
उनकी प्रक्रियता भोर वीतरागी मुद्रा देखकर भपने में शांत भाव होता है, 
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औौर ऐसी प्रेतीतिं होती है कि में तो भ्रक्रिय ज्ञनानन्द हैँ, मन-वाणी 
को  क्रियारूप नहीं हूँ;' तंथा बह भावान की श्रोर उन्मुख होता हुभा 
शुभलक्ष्य है, किन्तु भंगवाने की निम्ित्तरूप उपस्थिति में उनकी बौतरागता 
को देखकर भपनी वीतरीगतां का (मर्ण स्वत होभाता है, प्रौर तब 
अपने द्वारा भ्रंपनां लैक्ष करके धन्तरंग वीतरांगमार्व में स्थिर होजाता है, 
आर्थात्त शुभभाव छूंट जाता हैं । इस अपज्ञा से' भगवान को और उनकी 
प्रतिमा को शॉतमोव प्रगंट होने में निर्मित कहा जाता है । यदि 
इसमें कहीं कोई शब्द उह्ठा-मुल्ठा होजाये तो सारा न्याय हो बदल 
सक्रता है । तीनकाल शोर तीनलोऊ में यहू' सत्य नहीं बदल सकती | 

धर्माम्मा जत्र परलक्ष को छोड़कर भ्रौर विकल्प को तोडकर अन्तर में 
स्थिर होते है तब भगवान की भोर की विकल्प नहीं रहता । खोन्भुखता 
से पोन्‍्मुखता को छोड़कर भंयने पुरुंषार्थ से शांति ग्रंगठ हो तो जो 
भगवान की भर की बाह्यल॑क्ष कियो था ढसे बार्दल॑ज्ं को भौर भगवान 
को उपचार से निमित्त कहा जाता है, किन्तु जिसे भांवान की मुद्री 
देखकर भ्रक्रिय स्वभाव का निश्चय नहीं हुंझा श्रोर शांतभांव प्रगद नंद्ीं 
हुआ ठसे भगवान का निमित्त कैसा ! यंद्वि खथ समझे तो' भगवान 
निमित्त बहलाति हैं । २८ । 

झ्न्र इसे गार्थों' में कहते हैं कि शारीरिक गुणों का स्तवन करने से 
परमार्थत, केंकली भगवीन के गुर्णो को स्तंवन नहीं होता -- 


त॑ णिच्छुय ण्‌ जुज्जदि ण्‌ सरीरगुणा हि होंति केवलिणो। 
केवलिगुणो थुणदि जो सो तत्च केवलि थुणदि ॥ २६॥ 


तन्निश्चये न॑ युज्येते न॑ शरीरगुंणा हि मवंति केपघलिने: । 

फेव॑लिगुणान्‌ स्तोति यः स तत केवलिन स्तौति ॥ २६ ॥ 

अथः--मरह स्तर निश्चय से योग्य नहीं हैं क्योंकि शरीर के जो 
गुण' हैं वे केर्वली के नहीं हैं, जो केवली के गुर्णों की स्तुति करता 
है बह परमायें से केवली की स्तुति करता है | 
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जैसे चैंटी के सफेद गुण का सोने में अ्रभाव है, इसलिये निश्चय 
से सफेदी के नाम से सोने का नाम नहीं बनता, किन्तु सोने के पीत 
'आदिक जो गुण हैं उन्हीं के नाम से छोने का नाम होता है, इस्तीप्रकार शरीर 
के गुण जो शुक्लता-रक्तता इत्पादि हैं उनका ,तीयेकर-केवली पुरुष में 
प्रभाव है, इसलिये निश्चय से शरीर के शुक्षवा-रक्तताद गुणों का 
स्तवन करने से तीर्थकर-केवली पुरुष का स्तवन नहीं होता, किन्तु तीपैकर- 
केवली पुरुष के स्तवन करने से ही तीथकर-केकली पुरुष का स्तवन 
होता है । 
जैसे चैंदी का गुण प्रफेद है, इसलिये सोने में चादौपन के गुण 
का प्रभाव है, इसीग्रकाः भगवान के शरीर में जो एकहजार भाठ 
लक्षण हैं वे भगवान के भात्मा में नहीं होमकते | वाणी वाणी में 
है, और शरीर के गुण शरीर में हैं। वद्द जढ़ है इमलिये शरीर का भोर 
बागी का कोई कर्तव्य भगवान के आत्मा में नहीं होसकता, इसलिये 
परमार्थ से उस शरीगादि की खुति या भक्ति भावरान की नहीं है, किसत 
भगवान के गुणों की स्तुति मगवान की स्तुति है। देव-गुरुशास्र की 
ओर ह्वोनेवाले जो भाव है उन्हे छोड़कर स्वभाव की ययाय श्रद्धा के 
साथ स्वरूप में स्थिर होना सो यही सत्ची “परमार्थस्तुति भौर भक्ति है 
यही सच्चे त्रत है । वास्तव में तो ख्वय ही चिढानन्द है ओर पर से 
अलग है, जत्र ऐसी श्रद्धा करे तत्र उसके बाद स्तुति का जो शुभभाव 
माता है उसके व्यवहार से बाह्य में केव्ली के गुण गाता है,-ऐेंपा 
बहा जाता है, किन्तु निश्चय से तो घपने गुणों की ही स्तुति करता है। 


शरीर का स्तवन करने से भगवान का स्तघन नहीं होता, परत 
भगवान के थात्मा के गुणों का स्ततत करने पर भगवान की एम 
होता है । यदि वास्तव में देखा जाये तो भगवान के गुणों का 
स्तबन करने पर निश्चय से झपने भ्ात्मा का ही स्तवन होता है और 
यहां सच्ची परमाथस्‍्तुति है। इत्तप्रकार शरीर के स्तवन से भगवान 
का स्तवन नहीं होता किन्तु भगवानआत्मा के गुर्णों का जो स्तवन 
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है सो वही परमार से भगवान का स्तवन है भ्रोर जो भगवान के 
गुणों करा स्तत्रन है सो अपने झात्मा का स्तत्रन है, ओर यही प्षष्ची 
म्युति है। भखण्डलताव की जो स्तति है मो केवली भगवान की 

ति है । जो स्वरूप में स्थिर होता है वह क्रेव्ली के गुण गाता है, 
अर्थात वह लय ही अशतः केव्ली होता है, यही वास्तव में परमाथे- 
स्तुति है । भगवान की शोर का जो भाव है सो परोन्मुखता का राग 
भाव “है, उप्ते छोड़कर खथ ही अंशत' बीतराग होना सो यही निश्चय- 
स्तुति है । खय शाने में हि हुमा प्तो खथ ही परमाथे से अशतः 
भगवान द्वोता है, यही परमार्थमक्ति है। जब मगवान के गुणगान 
करता है तब जो, त्वमाव की दृष्टि उपस्थित होती है सो वह धर्म है 
और जे ,शुभभात होता है सो उत्तना पुण्य है। 


भक्ति कहो या स्तुति कहो, बाह्य दया कहो या ब्रत के परिणाम 
कह्दो, यह प्रत्र शुभभाव है, विकार हैं। जो विक्रार है सो निर्मल निर्वि- 
कारी स्वभात्र की हत्या ऋनेवाले हैं | जैसे भच्छा रक्त निरागता का 
चिन्ह है, और उसमें जो मबाद पड़जाता है सो रोग है, इसलिये जितना 
मवाद होता है वह निक्राल देना पड़ता है; इसाप्रक्ार भाव्मा चीतराग 
स्वभाव है, उसमें जितना राग होता है उतना मत्राद है-विकार है, 
उसे दूर कर देने पर ही भात्मा की पूरे निमलता भौर निरोगता होती 
है, डिन्‍्तु छ्माव में स्थिर नहीं होपाता इश्नलिये शुभ का भवल्म्पन 
लेना पडता है, वह आत्मा के स्वभाव की हत्या करनेवाला है । 


घर्म क्या है? वह कहां है! यह बात लोगों ने भनादिकाल से 
कमी नहीं घुनी, इसलिये उन्हें यह कहाँ से मालूम होसकृता है कि घम 
कैसा हांता है ? धर्म के नामपर जगत में शनेक प्रकार की गड़बड 
चल रही है । प्रायः लाग वाह्मक्रिया में धमे मान रहे है, किन्तु वाह्य- 
क्रिया ते भात्मा को तीनक्ाल ओर तीनलोक में घ्मे करा अश भी प्राप्त 
नहीं द्वोता । पुण्यभाव तो मबाद है-विकार है, उससे मप्तार ही फलित 
होता है। धर्म तो तभी होता है जब पर से रहित झपने स्वामाव को पहिचाने । 
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जिप्ते प्रव धत्तार नहीं चाहिये है उस्ते (यह बात भ्लीमीति समझ 
लेनी चाहिये! जिसे पुर्िमण भच्छा लगता है उसे भाज़ा नहीं रजता, 
ओर जिसे प्राम्मा रुचता है उसे कृदापि प्रिभ्मण नृ्दी रंचता। यदि 
'संप्तार का नाश करना हो तो पहले यह जानना होगा,कि भविनाशीः 
स्माव क्या है। ड 

जहाँ। भामप्रतीति होते है वहा. ट्रुभभाव भी झलोकिक होता है। 
गैसे-महाराजा |श्रेणिक के भाक्षप्रतीति थी, और उन्होंने उस्त भाकप्रतीति 
की भूमिका में उच्च शुभज्ञावू द्वोने से तीर्यकर गोत्र का वन्धफिया पां। 
(भीक्षप्रतीति के बिना (ऐसे प्लौकिक शुभभाव भी नहीं होते । 

लोग बूहते हैं, कि ऐसी बारीक बातें समता तो कठिन मदन 
होता है, यदि €म एुँ।च-दस्त तप्धास कर डालें तो कया हमारी तमाम 
ममटें नहीं मिंट परकतों ! इसप्रकार लोगों ने शुभ परियामक्य उाया 
को ही धर्म मान लिया (है, भौर वे स्थय कोरे पन्ना में धरम मानते 
हैं तथा दूसरों से मनवाते'हैं । कित्तु ,ऐसे निर्मल ठपवाप्त तो वात 
(स्वर महीने तक धनन्तवार किये हैं, किन्तु भाव्मलमात्र की प्रतीति 
न होने से भश्मात्र भी धर्म नहीं हम्ता। धर्म तो भाममा को पहिंचानने 
से ही होता है १६ , पे 

यही शिष्य प्रश्न करता है कि ग्रमो | प्रात्मा तो शरीर की भरधि- 
ष्ठाता है-स्वामी है, इसलिये शरोर के स्तवन से भात्मा का स्तवन 
निश्चयत क्यों युक्त नहीं है? शरीर के स्तवन से भामा की स्तबन 
होजाता है, इसका भाप विरोध क्यों करते हैं! भाष यह कैसे कहते 
हैं कि गौर के गुणों को भगवान के भात्मा के गुग्ों पझारोपित कर 
उचित नहीं है ” शरीर का कर्ता भाला है, भाज्मा शरीर का हुँ 
चलन कर पत्ता है, इसलिये शरीर का भवपिषाता |भाला हैक 
बात मैं ही नहीं किन्तु व लोग मानते है; पल्तु भाष शरीर भर 
झात्मा को प्रथकू कैसे मानते हैं, आपने ऐसी गई वात व से ढ्ढ 
निकाली * ! 


$ 
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इन प्रश्नों के ,उत्तस्वरूप दृश्टांतपरद्घित गाथा कहते हैं'-- 

ण॒यरम्मि वणिणिदे जह॒ण वि रण्णो ।[ ' णाकदा होदि। 

देहगुणे धुब्वंतते ण॑ केवलिगुणा थुदा हॉंति ॥३०॥ 


करे वर्णिते यथा ब्रापि राज्गो वर्णना कृता भवति । 
देहगुणे स्तयमाने न, फेवलिगुणाः रतुता भवति ॥३०॥ 


अ्र्थ:-+जैसे नगर का परत वरने पर भी राजा का वर्णन 
नहीं द्वोता, उसीप्रकार देह के युर्णों घाव स्तत्रन करने से केबली के 
गुणों का स्तवन नहीं होता। 


जैते कोई नार का वणन करे क्लि नगर ऐमा सुन्दर है, नार में 
ऐसे बाग-बरगाचे हैं ओर नगर के ऐसे घुन्दर बाजार हैं, किल्तु इसप्र- 
कार नगर के गुण गाने से राजा का ग्रुण गान नहीं होता । ऐसे 
छुन्दर नगर का जो शजा राज्य करता हो वह यदि धघर्मी हो, लपटी 
हो, प्रजा पर झनुचित कर डालकर पपना बड़पन बढ़ाता हो, तो उप्तकी 
नगरी कौ ग्रशसा करने से राजा की प्रशसता नहीं होती, भोौर यदि राजा 
भ्रच्चा हो तो भी नगरी की प्रशसा से राजा की ग्रशंसा नहीं होती: 
क्योंकि नगर और राजा दोनों मित्र है। 


राजा में भनेकप्रकार के भवगुण हों या भनेकप्कार के गुण हों, 
किन्तु नगरी की प्रशंसा में राजा के गुण-दोष नहीं झाते । कोई कहता 
है कि ऐसा श्रधर्मी राजा हमें नहीं चाहिये, भोर कोई कुछ कहता है। 
इस्प्रकार लोग दूमरे का दोष निकालते हैं किन्तु भपना दोष नहीं हूँढते। 
अपने पुण्य की कमी के कारण ऐसे निमित्त मिलते है, इसलिये अपना 
ही दोष समझना चाहिये । 


राजा के भधमी होनेपर भी बन्दीजन विरदावली बखानते है. कि 
महाराजाधिराज, अन्‍्नदाता श्राप ईश्वर के अवतार हैं इत्यादि, फिन्तु 
ऐसे लस्बे-लम्बे विशेषण?ों से राजा गुणान नहीं -कइलाता | राज़ा 
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नीतितान हो, उदार हो, शैलब्रान हो, परत्बी का त्यागी हो, उपे पत्नी माता 
बहिन के समान हो; प्रजा का प्रतियात्षक्न हो, प्रजा के प्रति पता की 
की भांति जेह रखनेयाला दो, इयादि लोकिक गुण राजा में हों तो कहा 
जाता है कि यह रामराज्य है । इपप्रकार राजा ऐसा गुणत्रान द्वो तो 
उप्तके ऐसे गुणगान करने पर राजा के गुण गाये जाते हैं, किन्तु 
नगरी की प्रशवा से राजा की प्रशमा नहीं होती | 


इसीप्रकार शरीर: के स्तवन से केवली भगवान का स्तक्त नहीं होता, 
क्योंकि शरीर और, भात्मा मिन्र हैं। वस्तु, गुण शोर पर्यायभेद-तीनेंप्रकार 
से शरीर भ्ोर भाश्मा मिन्‍न हैं, इप लगे शरार का भ्रधिष्ठाता भाक्मा नहीं 
है, शरीर तो परमाशणुओं की एक पर्याय है, परमाणु बस्तु है घोर रंग 
गध झादि उप्तके भनन्तगुण हैं ओर लाल, पीला, घुगस्व, दुर्गन्‍्ध, उप्र 
झौर गन्ध गुण की पर्यायें हैं | वस्तु और गुण स्थायी हैं झोर पर्माय 
छाण-छूण में बदलती रहती है | जैमे-रोट्याँ जत्र डिब्बे में रखी थीं 
तब परमाणु की भवस्था से वे रोटौरूप थी और जब वे रोव्यों पेट 
में चलो गईं धो उनकी पर्याय बदलकर इप शरीररूप होगई । शरीर उन 
परमारुओं की भवस्था है, इसलिये उनका ,कार्य खतक्रतया भपने 
कारण से होता है, भात्मा के कारण & नहीं द्वोता। उधलिये भात्मा 
उप्त शरीर की भअव्नस्था का कर्ता नहीं है । 


भात्मा भी वस्तु है; उसके ज्ञान-डशन आदि भनन्तगुण हैं, न्नौर 
जो क्षणप्तण में बदलती रहती है प्रो उपकी पर्याये हैं | भात्ा ज्ञान 
दशशन-चार्रि, सहज भ्राह्मदरूप भानद की शक्ति का पिंड है| ये 
पवित्र श्रतर्ग में शुद्ध आनस्वमात्र है, यदि उप्की रुचि करे तो बैप्ती 
पत्रित्र अवस्था हो, ओर यद्वि ऐसी रुचि करे कि में शरीखाला है) 
इन्द्रियवाला हूँ, तो ऐसी भ्रान्तिरूप मलिन भ्रवथा होती है । निंसयी 
जँती रच होती है उप्तकी वैसी पभत्रस्था होती है। भात्मा या तो 
आन्ति से मलिन घग्त्वा को भगवा भपन लमाव की रुचि कहें मी 
निनल भवस्‍्या को प्राप्त हो, कित्तु झात्मा त्िकाल में भी जड़ की 
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सत्रत्था का कर्ता नहीं होता । लोगों ने श्रान्तिवश भात्मा को पर का 
कर्ता मान रखा है, किन्तु जड़ शरीरादि का कर्ता झात्मा त्रिकाल में 
भी नहीं है । शरीर श्र भ्ात्मा बस्तुदृष्टि से, गुणदष्टि से और पर्यय- 
दृष्टि से-सभी प्रकार मित्र है, इतलिये शरीर के स्तबन से ग्राका का 
स्तवन नहीं होता १ 

जात-पौत ब्राह्मग पैश्य इयादि सब शरीर की भवस्थाएँ है। में 
चणिक हूँ, में ब्राह्मण हूँ, में भग्रवाल हूँ, में खढेलवाल हूँ. इत्यादि शरीर 
की प्रवस्थाओं को भात्मरूप मानना सो अकज्ञान है-मिध्यात्व है, क्योंकि 
ग्रात्मान तो वणिकर है, न ब्राक्षण है भोर न किप्ती जात-पत 
चाला है, भात्मा तो इन प्रमत्त जातियों से रहित, स्वाभाविक ज्ञान 
स्वाभाविक पानन्‍न्द झोर स्वाभाविक बाय की मूति दै। यदि उसे 
उत्त सभाव से देखे तो बस्ती उप्तकी निभलता प्रगठ हो । 


सम्त भात्मा द्वव्य भौर गुर्णो में प्मान हैं, किन्तु मात्मप्रतीति 
करे तो मुक्ति भौर उसे भूले तो लप्तार है। थदि विकार की दृष्टि को 
छोड़ दे तो आत्मा निमेल ही है, किन्तु परपदाथे पर दृष्टि रखमे से 
विकार होता है। दृष्टि के बदलने से ही प्रसार होता है प्रौर दृष्टि 
के बदलने से ही मोक्ष मिलता है।. 

जगत को ऐस्ता मिथ्याविश्वाप्त जम गया है कि-भावत्मा की जैसी 
भाज्ञा या जैप्ती इच्छा द्वोती है तदूनुप्तार भात्मा में क्रिया होती है। 
लोग यह मानते है कि हाथ पैरों का छिलना, भाखों का फिरना भौर 
बोलचाल द्व्यादि सब हम ही कर सकते है; किन्तु दे भाई ! मात्र 
शरीर के एजकर्णो क्री झत्रस्था तो शरार के कारण से होती है। त्वाप्त 
का चढ़ना, कफ निहनलना, पस्त ना निकलना इत्यादि शरीर के दी परिवर्तन 
से होता है। वाल्यावत्था, युवावस्था ओर वृद्धावस्था भी शरीर के भपने 
कारण से होती दे । बाल्यावस्था पर्थात्‌ शरीर की कोमल परगस्या, थुवा- 
चस्या भर्थात्‌ रक्त मौत्तादि की छुदृढ भवस्था, वृद्धावस्‍्था धर्थात रक्त-मौस 
ची। शिधिल भवस्‍्था । यहाँ बिचार यह करना है कि युवावस्था को छोड़- 
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कर बृद्धावस्‍्यो को कौन चाहर्ता है! फ़िर भी इच्छा के बिना बृद्धावस्था 
तो भ्राती ही है। दँतों का गिरना, आँखों से दिखाई न देना, कार्नी 
से छुनाई न॑ देना इत्यादि शारीरिक परस्ितन शरर के कारण होहे 
ही रहते हैं। इपमें' भरात्मा की उच्छानुप्तारं कुछ भी नहीं हातां। युवा- 
कथा हो, अच्छा शारीरिक वैभव हो भ्रौर ॒सर्वप्रकार से साप्तारिक सुसों 
से उम्पन्न हो; ऐसी स्थिति में मेने के क्चित्मान्न भी भाव नें हों 
तथापि भाथु के पृर्ण होने पर मरता तो है ही। वुल्ले इच्छित ही ही 
नहीं सकता | इसे स्पष्ट तिद्धं है कि-भामि शारीरिक घऋगशथाशों का 
किचितूमीत्र भी भविष्ठाता नहीं है। 


ताथये यह है कि शरीर के स्तवन से भगवान के भात्मा का स्वन 
परमार्थतः नहीं द्वोप्तकता | भगवान के शरीर का स्तन करने से 
निर्विकल्प भात्मा की खतुति नहीं होत', तथा भगवान के पात्मा की 
सुति नहीं होती। 


यहाँ शिष्य पूछता है कि भगवान का शरीर ऐसा है, भगवान का 
रग ऐस़ा है, इत्यादि प्रकार से स्तुति तो होती है, किन्तु प्राप कहते हैं 
कि भात्मा ऐसा है और झात्मा वैत्ता है, तब्र फिर दोनों का मेल क्या 
है ? इसका समाधान करते हुएं श्राचाय कहते हैं कि जो भगवान के 
भाषा को जौनंता है वह प्रपने भ्रात्मा को जानता है। भगवान जेमे 
निर्तिकारी शांत भोर वीतंरीगी हैं वै्तों ही मैं हूं, ऐसा निर्णय करे तो 
फिर भगवान की प्रतिमा को देखकर जो शुभभाव होते हैं उते व्यवहार 
से स्तुति कहते हैं| 


भगवान का झात्मा शुसाशुभभाव से रहित॑ है, उसीप्रकार मेरा 
भात्मा भी शुभाशुभभाव' से रहित है, ऐसा निश्चय न करें और मात्र 
भगवाघ्र के शरीर फ' ही लक्क करके स्तुति करे तो वह व्यव॒द्दार से भी 
स्तुति) नहीं है; मात्र हुभभाव है। जहँ। निश॑चय होता है वहाँ व्याह्मर 
होता है भोर जहँ। निश्चिय नहीं है वहाँ' व्यवहार 'भी नहीं' है । 
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का लोग यह मानते हैं कि भगवान हा पुक्ति दे देंगे, किन्तु 
बीतरागभगवांन का 'पैले घलग है भोरें प्रत्येक भागी की पल भी 
झलेग है । एक ते दूँपरे' तल की ढुछ नहीं देसआता, एके संत से 
दूँपें बच को कोई लाभ नहीं होता । यदि कोई एक भोध्मा किस 
दूसरे का कुछ करप्कता द्वो तो एक भाव्मा पाकर मुंक्तिं देगा भोर 
दूसरा भात्मा भाकर उसे नरक में, ढकेल देगा; तब फिर इसमें छततत्रता 
किदीं। रही ! खग्रे भपने द्वारा देवन्युरुशासत्त का स्वरूप भोर झ्पते 
झात्मा का सरूप झपने ज्ञान के द्वारा निश्चित काता है तब देव- 
ग़ुरुशाद्र, के द्वारा उपक्ार, हुथा कहलाता है,। कोई दस्तु किसी के 
ब्र्शु में नहीं है, कोई किसी का उपकार नहीं करता, जब स्वयं लैयार 
होता है तथ देवगगुरु शात्न "में निमित्त का भारोप्र कहलाता है । 
व्यवहार से कह्ाजाता है कि भगवान की प्रतिमा देखकर शांतभाव होगया 
$, किन्तु जंत्र यह प्रतीतिं होती है किन तो मैं पुण्य हूँ न पाप, तब 
ब्यवहार से कही जाता हैं कि यह प्रतिमा मेरे लिये उपकाररूप है, यह 
गुर मुर्के उपकाररूर्प है भोर यह शाज् मुझे उपकाररूप है। देव-गुरु 
शा के निर्मित के बिनो यह नहीं होता किन्तु निर्मित से भी नहीं होता । 
कोई दंव्य करिपी दर्य के भ्रधीन नहीं है। भंपने गुण की पर्याय भपने ही 
दवारां होती है, किन्तु मुमे निमित से ज्ञान हुआ है इसप्रकार देव॑ गुरु 
पर आरोप करके विन॑य से नम्नेतापूर्वक कहता दे कि प्रभो ! आपने 
मुपर उपकार् किया है ।' जब खंर्य सब्ची समझे करता है तथ॑ सच्चे 
देव-गुरु-शास्न को निमित के रूप में स्थापित करके कहता है कि है 
प्रभु ! झापने मुझे तार दिया; प्रापने मुझे! निहठांल कर दिया । 
मैं शात हूँ, निर्मल हूँ, ऐसी प्रतीति भात्मा में रहे भर भगवनि 
के गुणों के लक्ष्यपूर्न्क भगवान के शरीं की स्तुति का शुभभाव हो 
तो उसे व्यवहार से स्तुति कहते है । 
, विकोरी शुभगावों से भात्मा के अनिकांरी गुर्णों का! निश्चय भौर 
लाम हो ऐश किसी भी क्षेत्र; कार्स था सांच में नहीं होषकता । 
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। , ससारिक व्यवहार में भी।, पर का वुछ ,भी नहीं क्रिया जाप्रकता, 
"मीन, छुभाशुमभाव, कर सकता है, फ़ि। भी जगत का बहुभाग भरत्ताय 
को स्वीकार कर रहा है। किन्तु ज्ञान में सत्य का स्वीकार होना चाहिये 
धर्थात्‌ वस्तु का रभाव जैश्ना है उसका वैप्ा हो स्रीकार होना चाहिये 
तमी मुक्ति होती है | | 


णीनों ने भ्रनादिकाल' से यह नहीं जानपाया कि तंलव 'क्या है, 
पुण्य-पाप क्या है, धर्म क्‍या है वस्तुस्थभाव क्या है। भौर न इसकी कभी 
जिज्ञासा ही की है; किन्तु दूपरे का ऐसा करूँ, वैसा करूँ, इसप्रकार 
पर में विपरीतश्रद्धा जमी हुई है, ज्ञान में विश्रीतता को पकड़ रखा 
है-भोर उल्ठा सीधा प्रमक रखा है | किन्तु यदि ख्रभाव में वुक्षाट 
मारे तो 'विपरीतश्रद्धा नाश होकर सच्चौश्रद्धा प्रगठ होजाये | 


धाचार्यदेव ने शिष्प को दृष्टांत देकर प्रमझाया है कि-नगरी का 
धन करने से उस नगरी के राजा का वर्णन, नहीं होता इसीप्रकार 
शरीर की स्तुति ते भाव्मा की यय्रार्थ स्तुति या वर्णन नहीं होता, 
यदि शरीर की स्तुति के पीछे अतरग में प्रात्मा के गुणों की शुद्ध 
प्रतीति द्वो, भोर भगवान के गुणों का भान हो तो वह व्यवहार से 
संगवान की स्तुति है। किन्तु जबतक शरीर पर दृष्टि है तबतक भात्मा 
की स्तुतिपरमाधे से नहीं होती, भोर भगवान के भात्मा की स्तुति भी 
परमार्य से नहीं होती, तथा शरीर के बरणन से भगवान के गुर्णों 
का वर्शन नहीं होता ! 
नगरी के वर्णन, से राजा का ज़्यन नहीं होता, सो नगर का वर्णन 
करते हुए कलश में स्मकाते हैं कि।-- 
प्राकारकवलितांवसमुपवनराजीनिगीयेभूमितलम्‌ । 
पिवतीव हि. नगरमिदद परिखांवल्येन पातालम्‌ ॥ २४॥ : 
भर्थ:--यह नगर ऐसा है कि जिप्तने अपने कोट के द्वारा भ्राकाश 
को अखित, कर रखा है, भौर बगीचों की पत्तियों स्रे मूमितल को' निगल 
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गया है, तथा कोट के चारों झोर जो खाइयें' हैं उनके 'पेरे से मानों 
पाताल को ही पी.रह्मा है। भर्थात्‌ नगर का गढ़ बहुत ऊँचा है, 
चारों भोर बगीर्चों से पृथ्वी ढैंकी हुई है, 'भौर “उसकी खाई बहुत 
गहरी है। । 


यह नगर ऐसा है कि जिसका कोट मानों भाकाशतक पहुँच गया 
है, भोर यह नगर बाग-बगीचों की पैक्तियों से भूमितल को निगले गया 
है, भर्थत्‌ बगीचों के कारण भूमितल दिखाई 'नहीं देता, झौर चारों 
शोर खाईं इतनी गहरी है कि मानों वह 'प्राताल तक पहुँच गह हो । 
यहाँ, धाचायदेव ने ऊर्थ, मध्य श्रौर भव" हसमप्रक्तार तीनों भोर से नगरी 
को उप्मा दी है। 


ऊध्बें-चारों भरोर से गढ़ मार्नों भ्ाकाशतक पहुँच गया हो। 
मध्य-सम्पूण भूमि मानों बग़ीचों से दैंक गई हो। 


अध:- चारों ोर की खाई इतनी गहरी है कि मानों वह पाताल 
तक चल्ली गई हो। 


... इप्रप्रकार नगरी का भल्लीमाति वर्णन किया, किन्तु इससे कहीं राजा 
का बेन नहीं द्ोसकता, नगर के निमित सयोग के कारण से राजा 
उप्तका भ्रधिष्ठाता व्यवह्यर से कहलाता है; तथापि राजा को ऐश्ा 
पभिमान होता है कि मैं इस नगरी का मालिक हूँ इसलिये यह कहा 
नाता है कि राजा उप्रफा अधिष्ठाता है, किन्तु राजा के शरीर में या 
उप्तके आत्मा में, नगर का कोट बाग या खाई भादि कुछ भी 
नहीं पाया जाता | नगर ओर राजा दोनों मिन्न-मित्न ही हैं। 


शरीररूपी नगरी, के स्तवन,से भी भ्रात्म का स्तवन नहीं होता। 
यह, भगवान के शरीर का वर्णन करके इस कलश द्वारा पमकाते हैः- 
* तित्यमाविकरसुस्थितसर्वा गमपूंंसहजल्लादणयम्‌ । 
अव्योभमिव समुद्र ' जिनेद्ररूप' पर जयति ॥ श्‌ई्‌ ॥ 
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,, /भर्थः;जिपके सुबे भंग छदा भविकार भोर पुसिपित हैं, लिपतमें भा 
चौर स्ामात़िकू लाइ्य है, भोर जो मुझ की मति शोमरहित है 
५ रेखा जिनेन्द्र का परमकुप जगबते दो! 


जिनेन्द्र भगवान का उत्कृष्ट रूप सदा जयवत हो! देवों भौर ही 
के श्र से भी, तीगकरद्वेव के शरीर में रूप ओर बल्ष्ट सुन्दर काति 
सदर बनी रइती है। समानाक़मों का सुवावस्‍्पा, में जो रूप द्वोता 
है वह हेद्धावत्था में, बदल जाता है। किहतु जिनेक्नदेव के शर्तर की 
सुन्दरता भन्ततक, ज्यों की त्यों जयबूतर रहती हैं। जिनेन्द्रदेव के सर्व 
शूवयत्र सदा भविकार रहते हैं; भगपीन के पमत्त भग छस्थित होते हैं, 
उनके झगों में कहाँ भी कोई दूषण नहीं होता, भोर जिप स्पानफ़र 
जैसा जो छुन्दर प्वयव चाहिये सो वैधा ही होता है, भगवान के 
जन्म से ही पपूर्तव लावण्य होता है, जिसे देखकर इन्द्र भी विस्मित 
होजाते हैं, उनका बह प्रपूर्व ' लोबर्गय स्वाभाविक होता है,' मगबोन का 
ल्ञाक्ाय ऐंप्ता ,भपूर्व होता है निऐे देखकर हर भी स्तम्मित रह जाता 
ह। जिनेन्द्रदेव वास्पावस्था से द्वी ऐसी मघुरयायी बोलते हैं कि 
वह प्रबकों भत्यंत, प्रिय मालूम - होती है, भगवान्‌ का शरीर विना 
भाभूषणो के ही छुशोमित रहता है, शरीर को घुल्दर दिखने के, लिये 
कोई कृत्रिम औगार-वनाव नहीं करना पढ़ता। ढनका श्र बाल्पावस्था 
से है हमुदर की भाँति छहुजे गम्भीर होता है-भज्ोभ द्वोता है कर 
कोई नई बात॑ दिखाई दे तो उनके शुरीर में कौबइल-विक्तय भोर 
भोईचर्य के चिन्ह नहीं दिखाई देते, उनका शरीर छोटा होनैपर भी 
गम्भीर द्वोता है, मानों कि वै प्म्पूण. घतुभव प्राप्त करके कृतडुत 
ही होगये ही । > 
, इतप्रकोर शरीर के पुणेये के वर्णन कषा अर यह मंदी उमेके लेता 
चाहिये कि'पुण्य भादेरणीय है, किंत्तु यहाँ तो मात यही कही जारही 
है कि, उत्वष्ट शुभमारों, से ऐेज़ा धुयफ्व झा है। इस झरोर की 
रूप भात्मा का रुप नहीं किन्द पूरत्र की पर्यीय है । 


श्यू 
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त्रिल्ञोकीमाय तीगेकरदेव (पूर्षमय में जब परकिंत्रदशा में आगे बंढ़ 
दे हों तैय॑ भलोकिक शुभभात होतेपर ऐसे भलीकिक 'पुण्य का बन 
होता है | । 


य्ष्ट तो शरीर की प्रशशा हुई, किन्तु इसमें भगवान के श्रात्मा की 
कोई अरशंम्ा नहीं भाई | शरीर भोर भात्मा बिल्कुल मित्र हैं इसलिये 
श्र के शुर्णो का भात्मा के मुर्णों में प्रभाव है, किन्तु यदि कोई 
शरीर के गुणों के स्तंवन में है लगजाये और यह मामे कि भगवेतत्त 
का भात्मा ही ऐसा है, तो वह ठीक नहीं है। वे भेगमांन के बात्मों 
के भुण नहीं हैं, इपलिये शरीर क्ले, स्तवनः से भात्म का, स्तवन नहीं 
होता 4 तीथपर भगवान को शरीर का भषिष्ठता कहाजाता है, 
शरीर के गुण आत्मा के गुण नहीं हैं, इसलिये शरीर के स्तवन से क्षात्मा 
का स्तवन नहीं होता | 


| 


भ्ज्ञानी मानता है कि भगवान मुझे स्रप्तार से पार उतार देंगे 
इतका, थे यह हुआ कि वह भपने को बिल्कुल निर्मोल्थ ' मानता है, 
दीन-द्दीन प्रानत्ा है । ओर हम्नप्रकार पराध्रीन होकर भेंगवान की 
प्रतिमा अथवा छात्तात्‌ भावानं के समंधता खड़ा ढ्लोक़ेर ,दीनतापूवेक 
भगवान से कहता है कि मुझे! मुक्त करदो ! 

“दोद भयो प्रमुपद्: जपै मुक्ति कहाँ से होय- मे फि भी दीन-ह्वीत 
झोर निर्माल्य होकर कहता है कि हे प्रभु ! मुझे मुक्ति दीजिये, किन्‍्तूँ 
भग्यान के पाप्त तेरी मुक्ति कहाँ है ? तेरी मुक्ति तो तुकमें ही है । 
भगवान तुकूसे कहते हैं. कि-प्रत्येक्ष भाक्मा, खतंत्र है मैं भी, सतत्न हूँ 
और तू भी स़तेन्र है, तेरी मुक्ति तुफ दी में है। 


' प्राँमा धंधने'पद कौ ओर उन्मुख ने हों औोर मांत्र पर-प्रभुपद की 
भजेता हें! तो कीन मुक्ति' दे देंगा ? संग्र द्वेब से मुक्त तेरा जो 'निर्मर्ल 
छत्ताव है. उप्तकी पंहिधाम किये बिना मंगेषान थहे नहीं दे देंगे, इस* 
छिपे यहूँ निश्चेय-जांन कि तेरी मुक्ति हुक हो में है। जंबे परिचय 
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पूर्वक तैरने का उपाग्न भपने में ज्ञात कर लिया तब भावान पर भारे- 
पित करके, विनयपूर्वक्ष यश कहां जाता है कि भगवान ने मुझे! तारा! 
है, यह शुभभाव व्यववह्ार-त्तुति है। ४ 


जो शरीराद्ि है मो मैं हूँ, पुण्य-पापभाव भी मैं हूँ-ऐसे मिथ्याभाव 
छोडकर, में एक चैतन्य्रभाव भनन्तगुण की मूत्ति हूँ-ऐसी प्रतीतिपूर्वक 
जो भगवान को, घोर का शुभभाव होता है सो व्यद्ार-सुति है, और 
ऐसी ग्रतीतिपूर्वक शुभभावों का भी परियाग करके लरूप में स्थिर हो 
सो परमार्धत्तुति है ।१०। 


प्रव पझागामी गाया में परमार्थ स्तुति की स्पष्ठता करते हुए तीर्य- 
कर-केबली की निश्चय-स्तुति बतलाते है । इसमें पहले ज्ञेय-ज्ञायक के 
घकरदोष का परिहार करके कहते हैं कि'-- 


जो इंदिये जिणता णाणसहावाधिग्ं मुणदि भाद॑ । 
त॑ खलु, जिदिंद्िय ते भणंति जे णिच्छिदा साह ॥३१॥ 


य इद्रियाणि। ज्ित्रा ज्ञानलभावधिक जानात्यात्मानम | 
ते खल्लु जिर्तेद्रिय ते भण॒तरि ये निश्चित साधवः ॥३१॥ 


झथ,-जो इन्द्रियों को जीतकर ज्ञानस्वभाव के द्वारा भन्‍य दुव्य प्र 
झधिक भात्मा को जानता है उस्ते, जो निश्चयनय' में स्थित साधु हैं 
देनयथाथ जितेन्द्रिय कहते है। की 

यहूँ। विधि निषेध द्वारा धर्म का खरूपबताया है। धपना घात्मा 
ज्ञानस्वभाव के द्वारा प्रन्य द्वव्यों से भधिक है-पृपक् है। धन्य द्ब्यों से 
पृषक्क्‌ कहने पर खद्ब्य से' परिपूे होजाता है। घन्य हब्य से भात्मों 
सिन्न है, इसमें यह भी झागया कि धन्य हूुब्य के नि्ित से द्ोनेवाले 
सगभाय से भी झात्मा मिन्न ही है। धन्य द्रव्य -से पृथक मात्र सद्रब्य 
में विकार नहीं द्ोतकता, यदि एक द्ृब्य में प्रन्‍्य द्वव्य का प्रम॒बन्ध' 
लक्ष ,में लिया जाये तो उस्त, द्रव्य में; विकार कह जाप्रकता है, किन्तु 
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झन्य द्त्यों का पम्बन्ध "तोड़कर (प्रखवन्ध का लक्ष छोड़रर ) मात्र दच्य 
को झलग लक्ष में ले तो द्रव्यदृष्टि हुई, ओर बव्यदृष्टि में विकार नहीं 
होता | यही सच्ची स्तुति है। है छः 


टीका'--'णाण्सह|वाधिझ! धर्यात्‌ ज्ञासलभाव के द्वारा भन्य द्रव्य 
से भलग-ऐसा कहकर द्रव्यदृष्टि कराई है। व्व्यदृष्टि का करना ही 
जितेन्द्रियता है। जब ऋब्यद्ष्टि करके घपने ज्ञानलभाव को लंक्ष में 
लिंपा तब इन्द्रियों को भ्रवल्मम्बन छूंट गया, मन पस्त्रन्थी बृद्धिपूषक 
विकल्प छूट गये भोर पद्धव्यों का लक्ष भी छूट गया; इसरप्रकार ढब्य- 
दृष्टि होनेपर द्रव्येन्द्रिय, भावेन्द्रिय भोर इन्क्रियों' के विषयभूत परव्यों 
से-सबसे श्रधिक हुआ-अलग हुभा सो वही नितेन्द्रियंता है। द्रव्य्ाष्ट 
के द्वारा ज्ञानख्भाव का भनुभव करनेपर विकार से किचितमान्न 
(दृष्टि की प्रषेज्ञा से) घलग हुआ सो वही वीतराग की स्तुति है। 
चीतराग-केक्लज्ञानी विकारर॒हिित हैं ओर उनकी निश्चय-स्तुति मी विकार- 
रहितता का ही भश है। 


प्रश्न --यदि कोई जीव ज्ञानखरूप भाष्मा को न पहिचाने पोर 
शुभभाव से भगवान की स्तुति किया करे, तो वह व्यवहार-स्तुति कह- 
लायेगी या नहीं ! । । 


उत्तर;--भगवान कौन हैं 'भोर ख्वय कौन है, यह जाने बिना निश्चय 
झोर व्यवहार में से कोई भी स्तुति नहीं होप्कती । शुभभाव' करके 
कषषायों को मनन्‍्द करे तो उप्तसे पुण्यवन्ध छ्लोगा किल्तु भाव्मा की 'पहि- 
चान के बिना, मात्र शुभराग को व्यवहास्तुति नहीं कहा जापम्रकता | 
जगत के पापभावों को छोड़कर भगवान की स्तुति, वंदना, पूजा इत्यादि 
शुभभाव करने का :निषेध नहीं है किन्तु मात्र शुभ में धर्म मानकर 
उत्तीमें संतुष्ट न द्वोकर आत्मा का परिचय करने को कहा जारहा 
है; क्योंकि आत्मा को पहिचाने बिना पअनेन्तवार शुभभाव किये तथापि 
भव का प्रन्त 'नहीं 'भाया। जो पहले पननन्‍्तवार कर चुका है उत्त शुभ 
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की धर्म में मुस्यता नहीं है। किन्तु जिछे भनन्तकाल में कमी नहीं 
किया ऐसा भपूर्त झात्मजान करके भर कमा भन्‍न करने की मुझ्यता है। 
यहूँ। निश्चयस्तुति भौर व्यवरद्वारतुति! की चर्चा होही है। ली 
राग पे भ्रलग होकर भपने ज्ञानलभाव के लक्षू में स्थिर इस्ा प्रो 
निश्चयस्तुति है, भौर ज्ञानस्थभाव की प्रतीति हीने पर सी प्रत्पितता 
के कारण स्तुति के राग की बृति दर्पत्न होती है, किल्तु ज्ञानी के 
उस बृत्ति का निपेष द्वोता हैं, इसलिये वह व्यवहारस्तुति कहलाती दै। 
पु प्रज्ञानो उप्त ृतति की ही भेपता खरूप मान बैठा है भौर इति 
से पृथक खरूप को नहीं मानता इसलिये उम्रकी शुभबृति व्यवहास्स्तुति 
मे नहीं कही जाप्तकृती | विकल्प को तोड़कर ज्ञानलमाव को राग से 
भेलग अनुभव करता है प्तो बह निश्चयस्तुति है, क्योंकि इसमें राग 
नेहीं है। भोर जीव को भात्मा के ज्ञानस्वभाव का परिचय होने के 
बाद राग की शुभइत्ति ठदूभूत होती है, उसे ज्ञानल्भाव में स््रीकाई 
नहों करता, किन्तु वहा राग का निषेध करता है, इसलिये अमग्रकी 
व्यवहारस्तुति कही जाती है। यहँपर यह ध्यान रखना चाहिये कि 
मीन राग को व्यवद्षार नहीं कहां है किन्तु रागरहित स्रमाव की श्रद्धा 
के बल से राग का निषेध पाया- जाता है तब राग को व्यवध्टीर 
कहते हैं। भज्ञानी को रागरहित स्वरूप की खबर नंईीं है ईघलियें 
वास्तव में उपके व्यवहार भी नहीं होता । निश्चय की प्रतीति के बिना, 
पर की भक्ति, राग की भोर मिध्यातरूप भल्‍ज्ञान की ही भक्ति है, 
अर्थात्‌ प्प्तार की ही भक्ति है; दसमें मगबान की सक्ति नहीं है। 
खुति कौन करता है * खुति घुण्कपाप की भावना से रदित 
शुद्धभाव है| भात्मा की पहिचालपूर्पक घोर रागरद्ित जितनी स्वरूप 
में एकाग्नता की जाती है उतनी ही सच्ची र॒ुुति है, जो राग का 
भाव है सो वह स्तुति नहीं है। सच्ची स्तुति तो शाधक-पर्मात्मा के 
ही शोती है। जिसे भात्मप्रतीति नहीं है वृप्तके प्च्ची स्तुति नहीं 
होती, तथा जो भात्मप्रतीति करके पूर्शदशा को प्राप्त हुए हैं उन्हे 
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सुति करने की प्ावश्यकता नहीं ्वोती; क्योंकि दे खय दी पूर्णद्शा-को- 
प्राप्त -होगये है, भव उप्तप्ते भ्रागे कोई ऐसी दशा 'नहीं है. बिप्तक़ी 
प्राप्ति के लिये है स्तुति करं। जिसने - पूरस्वरूप की भुतीति तो की 
है किन्तु पूर्णादशा प्रगठ नहीं हुईं है, ऐसे स्ाधक्र जीव स्तुति करते है ॥ 
इसप्रकूर चतुर्थ गुणस्थानवर्ती सम्पक्दृष्टि “से लेकर बारहवें .गुण॑प्यान 
तक खुनि होती है, बारहवें गुणरथान” के बाद स्तुति नहीं होती । चौथे, 
पे बारहवें गुण्स्थान तक स्तुति के तोनप्रकार हैं-ततु्न गुणश्यात्र में 

जपधन्य स्तृति ग्रगट होती है भोर बारहवें गुगरथान में उत्कृष्ट सुति होती 
है, तथा बीच के गुरस्थानों में मध्यम स्तुति द्वोती है । स्तुति करनेबाल्ा 
कौन है यह जाने बिनों सच्ची स्तुति नहीं होती। 


'इसत गाया में पहली-प्रारभिक: स्तुति का स्वरूप बताया है; | राग 
से भलग ज्ञानखभाव को जानना ही प्रथम स्तुति, है |, भपिकत ज्ञान- 
खभाव' कहने से ज्ञान में विकार नहीं रहा, इन्द्रियों का भवलसूत्त 
नहीं रहा और अपुणता भरी नहीं रही, प्रात्र परिपृे ज्ञानलभाव ही लक्ष 
में भ्राया सो यह पहली स्तुति है, यहीं से प्रम्े का, प्रारम्प होता है | 


देव-युरु-शात्र की भोर का प्रेम संच्ची' स्तुति नहीं है | जो यह 
मानता हैं कि' देव-गुरु-शाक्ष की शोर का जो शुभराग होता हैं! उससे 
झरात्ा को लाभ होता है, बह राग की' मक्ति करता है, भात्मा के 
साथ एकता करके भात्मा की भक्ति नहीं करता । जितंनी पत्ताश्नद्धा 
करके भात्मा के "प्ांथ एकता प्रगट की जाती है उतनी ही निश्चय 
स्तुति है, किन्तु जितना परलक्ञ हैं उतना राग है। भज्ञानी को भाषा 
की प्रतीति ही नहीं है इसलिये उसे भांमा की भक्ति नहीं है, प्रत्युत 
वह 'प्रतिक्षण भनात्मा की-पविकार की ही भक्ति कर रहा है । 


, भ्ति को भर्थ है भजना। प्रत्येक जीब प्रति प्य भक्ति तो करता 
ही है, किन्तु भज्ञानी जीव जड़ की भौर विकार की ही भक्ति करता हैं, 
तथा ज्ञानी अपने वीतराग खमाव की भक्ति करता है |. निश्चयमक्ति 


४३४ ] समयसार प्रवचन '४ दूसरा भाग 


में पपने को ही भंजना होता है, भौर' व्यवहार में परलक्ष द्ोता है । 
जत्र भाक्मा को निश्चय खरूप की प्रतीति हो किन्तु भमी लरूप में 
स्थिरता न कर पके तब पूणेता की भावना करने पर शा के द्वारा 
बीतराग भगवान पर ल्क्ष जाता है, उस्त राग का भी भादर नहीं है 
इपलिये उसके व्यवहार स्तुति है। निश्चय स्तुति में प्बका लक्ष छूटकर 
मात्र खरूप में ही एकाग्रता होती है | (यहाँ निश्चय भक्ति भौर 
निश्चय स्तुति दोनों को पर्यायवाची सम्रकना चाहिये!) ॥ 


यहाँ कोई यह कष्ट सकता है कि यह बात तो बहुत कठिन है, 
यह हमसे नहीं दोसकती, उप्तके प्रमाधानार्थ कहते हैं, कि-्हें भाई ! 
यह बात कठिन नहीं है, पहले तू प्ण्ची जानकारी प्राप्त कर, भपने 
ज्ञानस्वभाव की प्रतीति कर। अनन्त पर्मात्मा क्षणभर में भपने भिन्नतत्व 
की प्रतीति करके सखवरूप की एकाग्रतारूप निश्चय स्तुति करके मोक्ष को 
प्राप्त हुए 'हैं, वर्तमान में ऐसी ही प्रतीति. करनेवाले भनेक जौब हैं, 
ओर भविष्य में भी श्रनन्त जीव ऐसे ही होंगे, इसलिये इप्तमें भपना 
स्वरूप प्रमकने की ही बात है| खरूप न प्मक्ता जासके ऐसा नहीं 
है । तू राग तो कर प्रकता हैं; और राग को भपना मात्र रहा है, 
तब फिर राग से झल्नग द्वोकर, ज्ञान के द्वारा भात्मा को पद्चिचानना 
झोर राग को झपना न मानना तुमसे क्यों नहीं होसकता ? जितना 
तुफसे होप्तकता है उतना ही कहा जारहा। 

। भपने ज्ञानलभाव की श्रद्धा और ज्ञान के बिना कोई जीव भग- 
यान की प्रच्ची स्तुति या भक्ति कर ही नहीं सकता, यदि वह बहुत 
करे तो भ्रज्ञानमाव से दान-पूजा द्वारा लोभ को कमर करके पुण्यवनन्ध 
कर घकता है, किन्तु उसे व्यवद्वार से भी भक्ति नहीं कह सकते, क्योंकि 
वह पुण्य को झपना मानता है, और इसीलिये पह प्रतिह्ञण मिध्यात्व 
के महापाप का सेवन कर रहा है। ज्ञानी समकता है कि मैं शञानसखभाव 
हूँ, एक रजकण भी मेरा नहीं है, जो राग ह्षोता है वह मेरा खख्प 
नहीं है, परपदार्थ के प्राय मेरा सम्बन्ध नहीं है, प्रमत्त परपदा्ों से 
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भिन्न मेरा ज्ञानलमाव खतंत्र है। जहाँ ऐसी ज्ञानखरूप की श्रद्धा भोर 
ज्ञान होता है, वहीं वास्तव में ममता कम द्वोती है। ज्ञानी जैसी तृष्णा 
कम करता है, वेसी भज्ञानी नहीं कर सकता । ज्ञानी वीतराग खथाव के 
भक्त द्वोते है, वे बीतराग भक्ति के द्वारा खये बोतराम होनेबाले हैं, 
उन्हें बीतराग का उत्तराधिकार मिलनेवाला है । हि 


- प्रम्पकूदरीन अपूर्व वस्तु है। जिसके धात्मा में-प्रम्यकृदशन होजाता 

है उसे ध्ाचार्यदेव ने जिन! कहा है; सम्यकृदृष्टि जीव 'जिनपुत्र' है । 
प्तम्यकूदशन होने से जो जिनेन्द्र के लघुनन्दन होनाते है पे एक दो 
भव में झवश्य मुक्ति को प्राप्त होंगे । जो भगवान का सच्चा भक्त है 
वह झ्रवश्य भगवान होगा उसे भव की शका नहीं रहती । जिसे भव 
की शका होती है वह भगवान का भक्त नहीं है। प्रम्यकूदृष्टि को भुष 
की शका नहीं होती। सम्पकदशन ही सर्वप्रथम सच्ची स्तुति है ।, 

: शरीरादिक जड़वस्तु, राग के कारण खंड-खंड होता हुआ्ना ज्ञान 
ओर सखव परवस्तुओं से मित्र भपने अखणड प्रात्मस्वरूप का ग्रनुभवन 
करना सो यही पहली घ्ची स्तुति है । 

द्रव्येन्दियों, भावेन्द्रियों भोर परवस्तुओं से भपने आत्मा को पृथक 
झनुभव करना सो यही ठसका जीतना है । वह भात्मा के ही बल से 
जीता-जाता है या उत्तके लिये किसी की धावश्यक्ता होती है.सो कहते 
हैं-उसमें पहले द्रब्येन्द्रयों को किसप्रकार लग करना चाहिये सो 
बतलाते हैं-(मिमल भेदभम्याप्त की , प्रवीणता से प्राप्त जो प्॑तरंग में 
प्रगट ञति सूह्म चेतन्यलभाव है, उप्तके झवल्म्बन के बल से अपने 
से द्वब्येन्द्रियों को झलग जानना सो दृब्येन्द्रियों का जीतना है। 

यहाँ चैतन्यस्वभाव के भवलम्त्न का ही बल कहा है। चैतन्य- 
स्वभाव अंतरग में प्रगठट ही है | जिस ज्ञानस्वभाव में शरीरादिक पत्र 
प्रत्यक्ष जात होता है वह ज्ञानस्वभाव झतरंग में प्रगट ही है | 

भात्मा में ज्ञानस्वभाव प्रगठ है, किन्तु विकार में ज्ञान नहीं है । 
चैतन्य-भात्मा झतरंग में सदा प्रगट ह्वी है । उत्तका ज्ञान कमी हेंका 
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ही नहीं है । भंले ही विकार हो किन्तु श्रामा का ज्ञान तो उसे 
िल्न॑ रहकर जान ' लेनेवाला है, विकार में ज्ञान ढंक नहीं जाता मैप्ते 
फिस्ती हीरे 'को शत डिव्यियों के बीच रख दिया जाये तो यह कहा जाता 
है कि हीरा का हुग्रा हैं, कित्तु उसका ज्ञान नहीं ढंकता | ज्ञान में 
तो हीरा स्पष्ट किलमिला रहा है, धर्षात हीरा सस्तन्धी ज्ञान तो प्रगट 
ही. है, ज्ञान ठका हुणा' नहीं है।, शरीर भौर कर्म दोनों को जाननेवाला 
चैतन्यत्वभाव प्रगठ ही है । 

' पहले २३-१५ वीं गांधा'में कहा था कि वेगपूर्वक वहते हुए 
अख्भावसांवों के सैयोगनश अज्ञानी जीव 'पुत्नल प्रव्य' को यह मेरा 'हैं 
इसप्रकार भतुभव करता है, किन्तु उसे भपना चैतन्यस्वभाव भनुभव में 
तहीं भ्राता । वहाँ भत्वभाषभावों को 'वेगपूर्वक्त बहता हुभा” विशेषण 
दिया 'है, भर्थात्‌ वे प्रतिक्षण बदलते ही रहते हैं | जो ज्ञायोपशमिक 
ज्ञान है सो बह भी बदलता है, शुभाशुभ इच्छा भी बदलती है, भोर 
बाह्य; क्रियाएँ भी' बदलती रहती हैं, तब प्दा एकरूप स्थिरः चैतन्यमाव 
को न जाननेषाले घज्ञानी को ऐस्ता प्रतिभासित होता है कि-इंप्त सारी 
क्रिया का कर्ता मैं ही हूँ, भौर-ज्ञान तथा राग एकत्रित ही हैं । 

- प्रतिक्षण इच्छा बदले भोर जो इच्छा हो उसे ज्ञान जाने, इसप्रकार 
ज्ञान का परिणमन होता रहता है, भोौर जप्ती इच्छा होती रहती है 
लगभग वैसी ही वाक्य में शरीरादि की क्रिया होती है, वहाँ जो इच्छा 
है, पो शग ' है; जो ज्ञान' किया, प्रो झात्मा' है; भौर जो बाहर की क्रिया 
है, सो' जड़ का परिणमन है, इपप्रकार तीनों भलग हैं किन्तु अज्ञानी 
उन्हें गंलग 'नहीं कर प्रकता, इप्तलिये वह यह मानता दे कि प्रत्र दुर्छ 
अंदेने से द्वी द्ोता है। मैं राग भौर शरीर से भलग हूँ, ज्ञाता हैँ, 
ऐसी प्रती्ति के बल से अपने भात्मलभाव को प्रत्वभाव से भलग 
सनुभव करने की 5म्न भज्ञान में शक्ति नहीं? हैं । 

यहाँ यह कहते हैं. कि चैतन्य्वंभाव झतरग 'में 'प्रगट ही है, 
उप्तके बल से ही हन्द्रियाँ' भलग-की-जाती हैं.। ज्ञान यह जानताः है 
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कि पके मंसुंक शुभ या अशुत भाव हुआ हैं, किन्तु वह यह नहीं 
जानता कि में खय इस भावरूप हो गया हूँ, क्योंकि 'ज्ञान' राग में 
नहों चला जांता। जो शुभ या भशुभ भाव होता है बह घाणभर में बदल 
जाता .है भोर उसे जाननेवाला ज्ञान भलग ही रह जाता है। जी 
घज्ञानी यह कहता है कि में शरीर से ढेंक गया हूँ और मुझे भपना 
ख़रूप ज्ञात नहीं होता, वहा यह किसने जाना कि में ढक गया हैँ! 
जाननेंवाले का ज्ञान प्रगट है या पप्रगठ ! पप्रगठ तो जान नहीं सकता 
पंत; जो प्रगट है ठसी ने जाना है। सच तो यह है कि चैतन्य स्वभाव 


कर्मी देंकता ही नहीं है। 
प्रश्न--हफ्तमें भगवान की स्तुति की बात कहँ। है ९ 


उत्तर--स्तुति का भर्थ यह है कि जिप्तकी स्तुति करता है उप्ती 
जैप्ा भ्श अपने में खये प्रगट करना | यहूँ। यह कहा जा रहा है कि 
अपने में शुद्धता का भश कैसे प्रगट हो। अतरग में प्रगट चैतन्य खवभाव 
के प्नुभव से, यह जानना कि द्रव्येद्धियों, भावेन्द्रियों और समस्त पर- 
पदार्थों से मैं भिन्न हूँ, यह जितेन्दरियता है तथा यह जधन्य स्तुति है। 
भात्मा का खरूप जाने बिना भगवान की सच्ची स्तुति नहीं होती । जिस 
भाव से तीर्थंकर तेरे है उप्त भाव को पहचान कर उप्तका झेश अपने 
में प्रगट करना सो यही स्तुति है। निस्ते खभाव की प्रतीति हुई है 
किन्तु अभी पूर्णदशा प्रगठ नहीं हुई है, ऐसे साधक्र जीव जिनकी पूरे 
दशा अगठ होगई है ऐसे भगवान की निश्चय स्तुति करते है। कित्तु 
जिसे खभाव.की प्रतीति ही नहीं है वह निश्चय सतुति नहीं कर सकता 
श्र जो ख्माव की प्रतीति तथा स्थिरता करके पूरी हो गये हैं, उन्हे 
स्तुति करने को भावश्यक्ता नहीं रह ज़ाती। 


:.. मैं- जाननेवाला हूँ, भपने -चैतन्य समाव के द्वारा जैं प्मत्त पदारो 
से मिन्र' हूं इस्प्रकार झपने सखभाव की भविकता' को जानना लो भग- 
धान कौ घच्ची स्तुति' है; पल्तु ज्ञान खभाव की पच्ची श्रद्धा भौर पर से 
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पृथक के ज्ञान के बिना, किसी के निश्चय स्तुति या व्यवहार स्तुति नहीं 
हो प्कती | शुभराग को व्यवहार स्तुति नहीं कहा जासकता | झपने राग 
से रहित स्वभाव की जो श्रद्धा भौर ज्ञान है सो भगवान की निश्चय- 
स्तुति है, और भगवान की स्तुति की भोर का जो विकल्प पाया जाता 
हैं सो वह मेरा खरूप नहीं है, यदि ऐसी प्रतीति है तो उस 
विकल्प को व्यवहार स्तुति कहा जाता है । तू चैतन्य खरूप है 
जड़ इच्दियों भोर उत्त ओर का क्षायोपशम ज्ञान तेरा स्वरूप नहीं 
हैं । भज्ञनी' जीव परवस्तुं में सुख मानकर परांदार्थ के राग और 
भाकुल्लता से अतिक्षण हत होरदा है। भज्ञानी जीव से कहते 
हैं कि वू इन्द्रियों में ओर उनके विषय में छुख मान रहा है, किन्तु 
तेरा छुख पर में नहीं है, फिर भी परः में सुख मानकर तू पसार में 
परिश्रमण कर रहा है। जड़ इन्द्रियों में या पुण्य के फल में सुख नहीं 
है, भौर जो खण्ड-खण्ड रूप प्रगट ज्ञान है वह भी शात्मा का स्वरूप 
नहीं है, बतेमान में पुण्य का' फल जिसे मीठा लग रहा है ऐसे 
अज्ञानी के मन में यह बात कैसे जमेगी ! किन्तु दूः झपूर्ण ज्ञान जितना 
नहीं है यह बताकर पृथक ज्ञानस्वभाव की पहिचान कराते हैं। त्रिलोकी- 
नाथ तीर्थकरदेव की दिव्यवाणी से भी तेरे खरूप का पूरा ग्रुणगांन 
नहीं होसकता, ऐसी तेरी प्रगट महिमा है, किन्तु स्वय झपना विश्वास 
नहीं है । अन्नानी को खरूप की प्रतीति नहीं है इसलिये उसकी दृष्टि 
बाह्य में है | वह बाह्म में शारीरिक व्याघि को देखसकता है, भोर 
उसे दु'ख मानता है, किन्तु अतरग में खरूप की भचेतदशा से पुण्य- 
पाप की व्याधि में प्रतिक्षण भावमरण होरहा है सो उत्त भनन्‍्त दुःख 
को  भज्ञानी नहीं देख प्रकता ] अतरग में ज्ञान स्वरूप को भूलकर जो 
आकुलता होती है प्ो वही दुख है, भज्ञानी को उत्तकी खबर नहीं है, 
इसलिये यहाँ सच्ची स्तुति का स्वरूप सममाते हुए' कहते हैं कि है 
भाई | 'तेशा ज्ञानस्थमाव अतरग में प्रगट है. भौर वह इन जड़ाइकियों 
से' तथा राग,से भिन्न है। इस्रग्रकार पर से मिन्न भपने ज्ञान स्वरूप को 
जानना ,प्तो यही भगवान की, निश्चय स्तुति का प्रासमम है । 
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... ध्रम्यक्दरशन के द्वारा ज्ञान खमाव आत्मा की यथार्थ पहिचान करना 
ही निश्चय भक्ति है । निश्चय भक्ति का प्म्बन्ध भपने भात्मा के साथ 
है, किन्तु प्रथम सप्तार की भोर के तीम भशुभराग से छृथ्कर सब्चे देव 
सच्चे गुरु भोर सच्चे शाक्ष के परिचयपूर्वफ उनके प्रति भक्ति का शुमराग 
होता है । सच्चे देव, गुरु, शात्र की पहिचान भोर भक्ति का उल्लाप्त 
हुए बिना किसी को भपने पात्म की निश्चय भक्ति प्रगट नहीं होती 

ओर देव-गुरु शात्ष के प्रति राग से भी निश्चय भक्ति नहीं होती। 
निश्चय भ्ति का भर्थ है सम्यकूदशन, वह सम्पकूदशन कैसे प्रगठ हो. 
यह विचारणीय है । 


पहले सतप्तार की रुचि भौर ढुगुरुकुदेष-छुशात्र की मान्यता के 
झशुभ भावों से छूठकर सच्चे देव-गुरु-शात्र के प्रति द्वोनेवाले भाव 
से राग की दिशा को बदलकर ओर फिर “यह राग भी मेरा खरूप- 
नहीं है, मै राग से अलग ज्ञानस्भाव हैँ, पर की भोर जानेवाला राग- 
मिश्रित ज्ञान भी मेरा ,सरूप नहीं है? इसप्रकार रागरहित अपने भखण्ड, 
स्वभाव को प्रतीति में ले तत्र प्तम्यकूदशन प्रगठ होता है, और यह्दौ भग- 
वान की प्रथम निश्चय स्तुति है । 


सच्चे देव-गुरु-शात्र की श्रद्धा का शुभराग पहले होता तो है, 
किन्तु वह शुभराग प्रम्यकृदशन में सहायक नहीं है, क्योंकि भात्मा का 
स्वभाव निर्विकार ज्ञान रूप है. और राग बिकार है। विकार निर्विकारता 
में बाधक ही है, पहायक नहीं । इसलिये राग के द्वारा मगवान की 
निश्चय स्तुति नहीं होसऊती । | । 


जहाँ यह प्रमकाया है कि-सच्चे' देव-गुरु-शाक्ष के ग्रति होनेवाले 
राग से प्रम्यकूदशन नहीं होता, वहाँ यदि कोई देव-गुरुशासत्र वह 
सच्चा परिचय करना ही छोड़दे तो वह्द वस्तुस्वरूप को हो नहीं समझा। 
प्रथम भूमिका में सच्चे देव-गुरु-शाक्ल का परिचय और ठप्की श्रद्धा 
का शुभविकल्प झ्याये बिना नहीं रहता | बीच 'में विकल्प का जो राग 
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द्दोता है यदि उप्ते न माने तो वह विकल्प को दूर क्रके स्वभाव का 
लद्य कैसे कर सकेगा ” यद्यपि उप्त शुभरांग, के द्वारा खमाव,का 
लक्ष्य नहीं होता, परन्तु ध्माव का लक्ष्य करते हुए बीच में शुभविकल्प: 
घाजाता है | देव गुर शात् के ग्रति शुभराग का जो विकल्प उठता हैं 
वह प्रभावरूप नहीं है, यदि उसे शभावरूप सामें तो वह ज्ञान मिथ्या 
है, तथा, यदि उम्त राग को प्रम्यकृदरीन का कर्ण मान लिया जायें तो 
वह मान्यता (भ्रद्धा) भी मिथ्या है। बीच में शुभराग भाता तो है 
किन्तु उसे जानकर भी सम्पकृदर्शन का कारणे न माने तो बह प्रमाण 
है, पर्यात्‌ ज्ञाय भौर मान्यता दोनों पंच हैं। ५ 


भात्ता का समाव भनन्‍त गुण्स्वरूप निविकार है, भोर उसे जानने: 

वाला तंथा श्रद्धा में 'लानेवाला सम्यकदशने-पम्यंकज्ञानी भी विकार- 
रहित है। देव-गुरुशास्र पंम्बन्धी शुभ वि्न्प' भी राग है, विकार है। 
विकार करते-कीरतें' भात्मा का निविकार संभावे ' कमी प्रगट' नहीं हो 
सकता, क्योंकि कारण में विक्रार हो तो उप्तका कार्य निविकार कमी भी 
नहीं हो मकता । कारण और काये एफ हीं जाति के होते 'हैं। यही 
यह बताना है कि राग के द्वारा भगवान की घंच्ची सतुतिं नहीं होती 

किन्तु प्रम्यक्दशन-सम्पकूज्ञान के द्वारा ही सब्ची स्तुति होती है | भगवान 
पम्पूर्ण ' बीतराग है।'बीतराग की स्तुति 'ग़ग के, द्वारा नहीं होषकती, 
किन्तु घीतरागभाव से ही द्वोप्तकती है। प्म्यकृदशन ही सर्वेप्रथम स्तुति, 
है; क्योंकि सम्यकूदशन के होने पर आंशिक वीतरागमातर प्रगट द्वोते हैं। 

जितना वीतरागभाव प्रगठ द्वोता है,' उतनी ही निश्चय स्तुति है, भोर जों 
राग शेष रह जाता है वह निश्चय स्तुति नहीं है । | 

ख,. यहू बारूम्बार कहा गया है कि शुभ राग झाज्मा के निविकार 
ख़रूप के लिये र्ायक नहीं है किन्तु इसका पर्ष यह नहीं है कि 

शुभभाव भी पाप हैं, देव-गुरुशासत्र को भर्ति-पूजा झतादि के भावों से 

पुग॒य द्वोतां है, किन्तु यहाँ पुण्यभोव को छोड़कर ,परपभुव करने को 

नहीं कृह्याहै। किसी जीव की हिंसा चोरी झुयादि का भाव ऊना पं 
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पर्ष हैं, भर पर जीवे को देयों, दा, सेवां इंयोदिकी जो सौवना है 
से लीकिके पुणंय हैं, एवं प्न्ते देव गुरुशाल को पहिचान करके उनकी 
मर्ति ईतयोंदि के शुभमंव वरना सो उसमें अलोकिक पुर्यय है। यह 
पुंगेय भी वारतव में धमे का कारण नहीं है, किल्तु वह प्राथमिक देशों 
में भायें बिना नहीं रहती । भपना स्वरूप उस शुभरीग से घंलेग है, 
आ यह जोनेता है वह जितिन्द्रिय चर्षात सम्पफूदृष्टि है, भर बंही भंग- 
वार्न का सेश्ा मेक्त हैं। 


धनादि भननन्‍्त बन्ध पर्याय के वश होकर जिप्तमें समत्त निमर पर 
का विभाव प्रत्त होगया है (जो प्रात्म के साथ ऐसी एकमेक हो रही 
है कि भेद दिखाई नहीं देता ) ऐसी शरीर परिणाम को प्राप्त जो 
द्रव्पेन्द्रियों। हैं उन्हें झपने से भलग कर दिया है। उन्हें कैसे झलग किया 
है मो कहते हैं-निमल भेदाभ्यात्त की प्रवीणता से प्राप्त जो मक्तंग में 
प्रगट घति सूक्षम चैतन्य स्वभाव है, उप्रके झग॒लम्बन के वल से भलग 
किया है। 

भैज्ञानी को भनादि प्नन्तरूपं बन्ध पर्याव के वश की यांत स्म- 
फाई जो रही है। सम्पकू ढेंशने से पूर्व भी यह जीव इतना तो सममा ही 
है कि मैं धनादि कांल से हूँ भौर भनांदि काल से मुक्त में वन्‍्च पर्याय 
हो ही है, में पहले मुर्फ थी भोरं बाद में बेध गया ऐसी बाते नहीं 
है, किन्तु वन्धर्न भनोदि वालें से है, थोर भेव॑ उप्त वन्चन से में भंपने 
भांत्मा को भेलग करना चाईता हूँ। जो वंन्धने है उससे भ्रात्मा भंज्रग 
हो सकता है। जो भातमं मेद करने को प्रयत्न करता है वही मिन्नता 
धर पंर्कता है, में दोनों के बीच भेद करना चोहता हूँ (झोनों को 
पलंग वर्रना चाहते हूँ,) किन्तु जगते में दूमरे शेनम्त श्रात्मा हैं जो 
सत्र भेद मरने का पुरुषार्थ नहीं करते, तापम यह है कि प्रत्येक श्रीत्मां 
मित्न-मित्र है भौर प्रत्येक का पुरेषाये लेत्र है। इतनी बात तो 
सम्पर्क दृरान होने से पूर्व है ईमर्खने के लिये भनिवाते जीव ने स््रीकारं 
पैर ली हैं । 
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' बन्धन भ्रनादि काल से है, किन्तु मेरा स्वरूप धन्धन स्वरूप नहीं 
है इसलिये बन्धन दूर हो प्कता है,-इतना मानकर जीव वन्धन को 
दूर करने का उपाय करने,के लिये पाया है। जीव की भूल तो भ्रनादि- 
काल से हो रही है, किन्तु यथायें प्मक के द्वारा उप्त भूल को जो नष्ट 
कर देता है उप्तकी वलिहारी है। 'बन्ध पर्याय के वश” का सथे यह 
है कि-मेरी पर्याय में वन्धन है, उप्तके बशीभूत द्वोकर भूल हुई है, 
धर्थात्‌ मैंने वन्‍्ध पर्याय का अपना मानकर भूल की है, किश्ली दूसरे ने 

भूल नहीं कराई है, तथा क्िप्ती ईश्वर की प्रेरणा से मैंने भूल नहीं 
की है। जो यह सब समझता है उसके व्यवहार शुद्धि होती है,-जब 
जीव इतना प्प्तकता है तब वह ग्रहीत मिध्यात्व से छूटकर प्रम्यक्ल दरशीत 
को प्राप्त करने के उपाय की थोर उन्मुख होता है, किन्तु भ्रमी यहाँ 
तक प्रम्यक्रदरीन प्रगट नहीं हुआ है| अब यहाँ यह बताते हैं कि 
भेद ज्ञान किप्र प्रकार करता है। 


शरीर परिणाम को भ्राप्त जो इन्द्रियां हैं उन्हे चैतन्य स्वभाव के, 
अवलम्बन के बल द्वारा आत्मा से प्न्नग कर दिया सो यह भेद ज्ञान 
है। यहूँ। 'शरीर परिणाम को प्राप्त जो इन्द्रियां”! इतना कहकर जड़ वस्तु 
ओर उप्तका परिणमन दोनों प्रि्ध किये हैं। चेतन से मिन्‍तर जो जड़- 
वस्तु है उप्तका अपना स्तत्र परिणमन है, वह स्वयं अपने परिणमन 
से बदल कर इन्द्रियादिरूप होती है। चेतन का परिणमन भोर जड़ का 
परिणमत झलग-भल्तग है। परमाणु खतत्र वस्तु है, भभी जिन परमाणुझों 
की शरीररूप अवस्था हुई है इससे पूर्व वे परमाणु दूसरी पर्याय के रूप 
में थे। इस प्रकार परमाणु बदलते रहते हैं ओर वही परमाणु बदलकर 
इन्द्रिय रूप हुए हैं, इसलिये इच्दियों भोर इन्द्रियों के द्वारा होनेवाला राग 
मिश्रित ज्ञान दोनों मेरा स्वरूप नहीं है, किन्तु एकरूप जो चैतन्य है सो 
मैं हूँ,- इस प्रकार परिचय करके यदि इन्द्रिय सम्बन्धी राग को छोड़ दे 
तो उन परमाशुओं में भी इन्द्रिसकूप अवस्था बदलकर भलग हो जायेगी। 
तू घपने ज्ञान को इन्द्रियों की ओर से खींच ले तो इन्द्रियों के परमाणु 
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खर्य दूसरी ' भवस्था रूप में परिणमित द्वो जायेंगे। तू भपने 'ज्ञान को 
स्रोन्मुख कर तो इन्द्रियों का निमित्तमाव भी छूट जायेगा । यह बात तो 
भी प्रम्यकू दर्शन को प्रगंट करने के लिये है'। इ9' प्रकार इब्येन्द्रियों से 
मेरा चैतन्य खमाव झलग है, ऐसे प्रवीण भेदज्ञान के अभ्याप्त से अपने 
खैतन्य खमाव को इन्द्रियों से पृथक्क्‌ 'अनुभव करना से अब्येन््ियों को 
ज्ञीतना है, भर यही मगव्रान की सच्ची स्तुति है। 


इसप्रकार इब्येन्द्रिय को जीतने वी बात कहकर भ्रब भावेन्द्रिय को 
जीतने की बल कहते है। यद्पि दब्येन्तिय, भावेन्द्रिय और उसके 
विषयमूत पर द्रव्यों को जोतना (उनसे मिन्नत्व का ज्ञान) एक ही साथ 
होता है, पए्तु यहाँ क्रम से बात कही गई है! जहेँ। भपने शुद्ध चैतन्य 
खभाव का परिचय करके पम्पक दरशन प्रगट क्रिया कि वहाँ उन तीनों 
को भपने से झलग जान लिग़ा हैं। इसमें पहले यह बताया गया है कि 
दरब्येल्दिय की मित्रता किस प्रकार है। 

अब यहाँ यह बतलाते हैं कि-भावेन्द्रिय का १५कल् किस प्रकार है। 
'सिन्न-भिन्न प्रपने भपने-प्रपने विषयों में व्यापार भाव से जो खगणड-खण्ड 
रूप में प्रहण करती है (ज्ञान को खण्ड खण्ड रूप जानती है) ऐसी 
भावेन्द्रियों की ग्रतीति में भाने पर भखण्ड एक चैतन्य शक्तिभाव के द्वारा 
अपने से अलग जानकर इन भविन्द्रियों का जीतना हुआ, इसका 
विस्तृत विवेचन भागे जिया जाता है । 


भावेन्द्रिय का रथ है क्षयोपशम ज्ञान । क्षयोपशम श्ञान भी शात्मा 
से भिन्‍न है, क्योंकि यहाँ निश्चय स्तुति का अधिकार होने से निश्चय 
स्रभाव कया है सो बतलाना है। भात्मा का त्रिकाल केवल ज्ञान लभाव 
है, उप्तकों वर्तमान अपू्य दशा को भावैन्द्रिय कहते है, वह चल्प छ्षायो- 
पशमवाला ज्ञान एक-एक विषय को जानता है। जब वह एक विषय के 
जानने में प्रवृत्त होता है तब भनन्‍्य विषयों में प्रदत्त नहीं होता, इस- 
प्रकार वह खण्डरूप ज्ञान है, जबकि भात्मा का ज्ञानखभाव घत्रको एक 
पाथ जानने का भखण्डरूप है । जिए ज्ञान में खण्द होते हैं वह 
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घामा का खहूय नहीं, है| घपूरणे ज्ञान मेरा लहप नहीं है; ैण जात 
सभाव पूरे है | पूरे छम्ाव क्या है शोर प्रपूरी ल्भाव क्या है यह 
सब ध्यान में धाये बिना पाई खरूप में पेश नहीं के पकता। 
पूर्ण खभाव की अतीति के बिता, मम्पक श्रद्धा नहीं हो पजतू । प्रो 
वतेमान पपूरी दशा का ज्ञान किये बिना परमार खरूप के लक्ष में नहीं 
पहुँचा जा सकता । परिपूर्ण लगाव को ग्रतीति में छेनेवाला ज्ञान निश्चय- 
नय है, भौर झपूर्ण दशा का ज्ञान करना सो व्यवहारनय है। यदि 
अवस्था पर से दृष्टि हटाकर निश्चय खरूप पर दृष्टि करे तो “ भव्य 
के ज्ञान को व्यवह्दर कहा जाता है। व्यवहार को जाने विना परमार्य 
सच नहीं हो सकता, भौर निश्चय की श्रद्धा के विना व्यवहार भकेला 
नहीं होता, निश्चय भौर व्यवह्वर दोनों प्ाथ में ही हैं। अपूरं ज्ञान- 
दर्शारूप व्यवहार को जानकर पूर्ण ख्माव को प्रतीति के बल्ल से, प्रपूं: 
गैता का निषेध करना सो यही भावेन्द्रिय को जीतने का उपाय है। 
भावेन्द्रिय को जीतना स्लो नारिति से कथन है, भोर भस्ति भाव से ले तो 
ज्ञान खमाव भात्मा की पहिचान बरके ठप्तका लक्ष करने पर भावेच्धिय 
का (ज्ञान की धपूर्ण पर्याय का) लक्ष छूट जाना सो यही भगवान कौ 
सत््ची स्तुति है । । 

यहाँ यह बताया जारदा है कि भगवान की निश्चय स्तुति किम 
प्रकार हो प्रकती है । 'कैय ज्ञायक स्कर दोष के परिहार से पृहली 
स्तुति होती है; उप्तके बिना स्ची खुति नहीं होती। ज्ैेय ज्ञायक पकर 
दोष भर्थात्‌ क्षेय भौर ज्ञायक का एक मानने का दोष, भथवा लपर 
को एकम्रेक मानना स्व-्पर को मिन्‍्त-भिन्‍्त न मानना सो क्षेष ज्ञायक 
सकर दोष है | भात्मा ज्ञायक' स्वरूप है, उप्तमें शरीरादिक पर वस्तु 
को तथा पुण्य-पाप के भावों को एकमेक रूप से मानना सो मिथ्या 
दीन है, क्यों कि उस मान्यता में यथार्थ सत्‌ की स्वीकृति नहीं है । 
सच्ची सम के द्वारा उप्त मिथ्या मान्यता रूप' दोष का नाश हो 
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दशा है क्षणभर में उत्त दशा को बदल कर प्रम्यकल दशा ग्रगठ की 
जा प्तकती है! श्रद्धागुण त्रैफालिक है, वह नया प्रगट नहीं होता, तथा 
नष्ट भी नहीं होता | यदि प्म्यक् श्रद्धा कह्टों तो वह श्रद्धा गुग की 
निरल पर्याय है, जो कि नवीन प्रगट दह्वोता है । झाव्या वस्तु त्रिकाल 
है, उसके भझननन्‍्त गुण त्रिफाल है और इन ग़ुर्णों की पर्याय नई नई 
हा करती है| यह दव्य-गुण-पर्याय का खवरूप जैन दशशन का मूल 
या जैन दर्शन की इकाई है । यदि द्रव्य-्गुण पर्याय का यथार्थ स्वरूप 
ध्यान में ले तो यह खलक् में भा सकता है कि भपना ज्ञान इन्द्रियादिक 
पर पदार्थ के प्रधीन नहीं है, किन्तु वह श्पनी शोर से ही प्रगट होता 
है किन्तु जो इन्द्रियों के अवलम्बन से या राग से ज्ञान का होना 
मानते है वे द्ृब्य, गुण पर्याय के छरूय को ही नहीं जानते | 
सम्पक्दशन प्राध्मगुण की पर्याय है जो कि भाक्मा में से ही प्रगठ 
होता है, वह किसी देव-गुरु-शासत्र के धाधार से प्रगठ नहीं होता । 


॥। 


ग्रात्मा त्रिफाल वस्तु है । बर्तु गुण के बिना नहीं होती | भ्रात्मा 
में घ्नन्‍्त शक्ति विधमान है । शक्ति का थर्थ है गुण, ज्ञान, दीन, 
चारित्र, वीये, कर्तृत्व, इत्यादि | अनन्त शक्तियाँ प्रत्येक झात्मा में विद्यमान 
' है. यह पमपनी त्रिकाल शक्तियाँ हैं किन्तु उनकी प्रतीति में अन्तर 
झाने से यह सप्तार दशा होती है, ओर उप्त शक्ति की यधार्य ग्रतीति 
होने पर मोक्ष दशा प्रगट होती है | यह सस्तार ओर मोक्ष दोनों पर्याय 
है, इनमें से मोक्ष दशा तो बर्तेमान में ( समझने के लिये झाने वाल्ले 
जीव के) है नहीं, वर्तमान विकार दशा है, इश्तलिये भेद ज्ञान कराते 
हैं कि विकार भात्मा का स्वरूप नहीं है, आत्मा का खरूप ज्ञान है, 
थौर ज्ञान विकार से मिन्न है, विकार दोष है, इसलिये विकार भाक्षा 
का खरूप नहीं झोर विकार की ओर जाता हुमा ज्ञान भी भात्मा का 
स्वरूप नहीं है, इस प्रकार भात्मा के भखण्ड ज्ञान स्वरूप को पर से 
भौर विकार से 'मित्न भतुभव करना ही प्म्यक्‌ दशन है भौर यही तीर्थकर 
केवली भगवान का पहला लवन है। '' ' 
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पर से और विकार से मिन्न भात्मतत्थ भविनाशी है, उसके गुण 
भी झविनाशी हैं, उप्में ऐसी विपरीत मान्यता करना कि 'पर से मुझे 
ज्ञान होता है, देव-गुरु-शास्ष मेरा हित कर देंगे! सो मिध्यात्व दशा है 
ओर वह मिथ्यात्व दशा मेरा स्वरूप नहीं है, पर से मेरा ज्ञान भिन्ने 
डै, किसी पर द्रव्य से मुझे हानि या लाभ नहीं है! ऐसी अपने ज्ञान 
सर्प आत्मा की जो यर्थाथ मान्यता है सो सम्यकत्त दशा है। वस्तु 
ओर गुण त्रिकाल हैं, वन्‍्ध और मोक्ष अवस्था में है। मोक्ष दशा नवीन 
प्रगठ द्ोती है, विल्तु ग्रुण नवीन प्रगठ नहीं होता यदि द्रव्य गुण न 
हो तो वे नवीन प्रगठ नहीं होते, भोर जो द्रव्य गुण है वे कमी नष्ट 
पहीं होते, भात्र उनकी अवस्था प्रतिक्षण बदलती रहती है। यदि पर्याय 
में स्वमाव को भूलकर पर में दृष्टि करें तो बह विपरीत दृष्टि है, भोः 
विपरीत दृष्टि में विकारी दशा होती है। यदि पर्याय को स्वोन्मुख करके 
स्वभाव की दृष्टि करे तो सीधी दृष्टि या हब्य दृष्टि है, उत्त दृष्टि में 
निधिकार दशा होती है। मान्यता की विकारी दशा ही ससार का 
मूल्य है उस विकारी मान्यता को छोड़कर सच्ची मान्यता करना ही मोक्ष 
का कारण है, भात्म धम के लिये पर वस्तु के ग्रहण 'या ध्याग की 
आावश्यक्ता नहीं द्ोती, किन्तु विपरीत मान्यता का ही त्याग करना होता 
है। स्वभाव की एकाग्रता के द्वारा त्रिकारी भवरया का त्याग ही सप्तार 
का त्याग थौर मुक्त दशा की उद्त्ति है। 


द्रब्येन्द्रियों ओर भावेन्द्रियों में मपनेपन की मान्यता ही स्मार है, 
उ्में खवय अपने स्वभाव को भूलकर त्रिकार से बिजित हो गया है, 
ओर में तो ज्ञान ख्भाव हैं, इन्द्रियों और पर प्रदाथों की शोर जाने 
वाला ज्ञान मेरा खरूप नहीं है, जो झखण्ड चैतन्यता है सो मै हूँ ऐसी 
खमाव की श्रद्धा करना सो उसमें, खमाव के बल से खये ऋउब्येन्द्रिय 
ओर भावेन्द्रिय को जीता है, और यही भगयान की भच्ची स्तुति है। 
भ्रात्मा में ज्ञान गुण घखणड है, किन्तु ज्ञान गुण की वर्तमान श्रपूर्ण 
दशा विषयों को खण्ड-खण्ड रूप से जानती है, भपूर्ण ज्ञान खयढ-खग्ड 
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वीला है, सो वह भौँमां का मृल संयरूप नहीं है, फिन्तें वह भ्रंपूयेता 
पीता की ही पेंवस्था में है, किसी जढ़े में नहीं हैं। जो भरपूर ज्ञा्म 
है सो भात्म! का ही भंरूपी भाव है, किन्तु भीरत्मी उतने जॉन वालों 
नहीं है, इसलिये भ्रूण ज्ञान को हीं पपनो संरूपे मॉन ले भौर परे 
शात स्वर्भाव की प्रतीति न॑ करे तो स्वष्ट है कि ठंसने भगवान की प्रष्ची 
स्तुति नहीं की है। पूरे ज्ञान स्वभाव की प्रंतीति रखकर अरपूंरे दशा 
को जानता तो है, किल्तुं उससे छपनों संरभाव मित्र है ऐश्वा माने तो 
वह भाविन्दियंजयीं है परे लंधो में खण्ड-खणंड हीने वाले ज्ञान को 
सीन्मुख करके जितनी भंखर्शइता की जाती हैः ठंतनी निश्चय स्तुति है। 


द्रव्येन्द्रियों जड़ है, वे भरात्मा से भिन्‍न' हैं। जड़ इन्द्रियों से भाव्मा 
का पृथकल्व पहले ही बता दिया है, अन्न यहूँ। भावेन्द्रिय से (मपूरी 
ज्ञान से) भात्मा के स्वभाव का पृथक वतलाते हें। भपूर्ण ज्ञान को 
ही पूर्ण भात्मा मान लेना शो मिध्यादष्टिल है, क्योंकि जिसने भात्मा को 
भपूरर ज्ञान जितना ही माना है उपने भात्मा के सम्पूरी ज्ञान स्वभाव 
का झनादर किया है, भर्थात्‌ केवली के परिपूर्ण ज्ञान को भी उसने 
नहीं माना है, इप्तलिये उप्तने केवली भगवान की भर्तुति की है। किन्तु, 
जिसने अपने ज्ञान: स्वभाव को पूर्णतया स्वीकार किया हैं, ओर यह 
जाना है कि केवली भगवान को वैप्ता ज्ञान स्वभाव प्रम्पूणं तथा प्रगट 

गया है, उसीने केक्ली भगवान की सब्ची स्तुति को है । 

श्रात्मा का चैतन्य गुण त्रिकाल पूर्ण है तथापिं पर्याय में ज्ञान 
झएूण जानता है | भपूर. जानना ज्ञान का मूल स्वरूप नहीं 
ज्ञन का खमाव एक ही पर्याय में सब कुंछे एक ही छार्थ जान लेना 
है, ठर्की जगह यदि जीव ऐसा मान लें कि एक के बांद रे यथांय 
को जानने की शक्ति वाला खण्ड रूप ज्ञान मेरा सखरूप हैं तो वह, 
मिष्या दृष्टि है, क्‍योंकि वेह पर्याय के लक्ष में भठक रहा है । पर्याय 
है भ्रवश्य, विल्तु यदि भर्पूरो ज्ञान की पर्याय को ही स्वीकार करें रु 
ठप्तवी व्यवहार दृष्टि ही मिप्यो है, भोर पह स्थृल गद्ीत पिव्यी 
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है। पर्तु भपूरे पर्याय को जानने पर यदि ऐसा मर्मि ले कि इस पर्यीय 
जितना ही मैं हैँ, और सम्यूण जय को मूल जाये तो बह भी मिथ्या 
दृष्टि हो हैं । जब तेंफ प्रखंणंड परिपूण लवभाव को दृष्टि में स्वीकार नदी 
करता तब तक मिध्यादरेष्टिपन 'दूर नहीं हो संकेती । 


आत्मा और उपतका ज्ञान त्रिकाल है | ज्ञान की वर्तमान पर्याय प्रपूणे 
है । मेरा ज्ञान खमाव पूर्ण है, तथापि मेरी कचाई के कारण पर्या 
में ज्ञान अपुण है-इतना जो पहले स्वीकार नहीं करता उसे व्यावहारिक 
स्थूल अआान्ति हे, अपनी पर्याय का विवेक भी वह चूक गया है, जिसे 
प्रपनी पर्याय का ही विवेक नहीं है वह दृब्य खमाव को भी कहाँ से 
स््रीफार करेगा ? यदि पहले पर्याय के भर्तित्व को स्वीकार करे तो 
फिर उप्तके लक्ष को छोड़कर द्रव्य की भोर उन्मुख हो, किन्तु बिपने 
झभी पर्याय को भी स्वीकार नहीं क्रिया वह कमी दव्य की ओर नहीं 
झुक सकता । कया ज्ञान की अपूर पत्रत्था सर्वथा नहीं है ? क्या 
पंपूगी दशा का खा-विषणं की तरई स्वेधा भाव है ? थदि पूर्ण 
दशा नहीं है तो क्या भ्रमी तेरा द्रव्य पर्याय रहित है ! भयवा परिपूर्ण 
दशा विद्यमान हैं? यदि पूर्ण दशा हो तो फेमानन्द प्रगट होना 
चाहिये, भौर मम्पूणे ज्ञान एक ही साथ होना चाहिये, किल्तु 
ऐसा नहीं है, भोर द्रव्य पर्याश्न रहित कभी होता ह्वी नहीं, इस- 
लिये यह निश्चय से मानना चौहिये कि वतमान पर्याय भरपूर 
है । पहले अपूण दशा है, इसे यदि स्वीकार न करे तो पममकेने का 
उपाय ही क्यों करे * पहले घपूर्ण दशा को स्वीकार न क्ेरे तो 
उसका व्यवहार ही मिथ्या है। और यदि मात्र भपूण दशा की (ी 
स्वीकार करे. भौर परिपूण खेभाव को ने पेमेके तो वेसका निश्चय 
मिध्या है । पहले अपूर्य दशा को स्वीकार करने के बाद ड्रेस भरपूर 
दशा का ज्ञान भी मेरा स्वरूप नहीं है, में तो भर्खणड पूरी हैं, इस 
प्रकार भाव की श्रद्धा करे तो उप्की यँयाये श्रद्धा है, यथाय॑ श्रद्धा 
पह्धित ज्ञान भी सच्चा ही द्वोता है। सच्चा शान निर्श्चय भोर व्यवहार 
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दोधों को भलीमौँति जानता है । मैं परिपूर्ण ज्ञान स्राव हूँ, किचित्‌ 
मात्र सी अपूं समाव नहीं है और वर्तमान पर्याय भपूरों है, इस प्रकार 
ज्ञान में दोनों को जानने के बाद, पूर्ण खभाव की श्रद्धा के बल से 
ज्ञान भपूर दशा का निषेष करता है, और ल्वभाव की एकाग्रता के 
द्वारा भरपूर दशा को दूर करके पूर्णता प्रगठ करता है ! इसमें श्रद्धा, 
ज्ञान, चारित्र तीनों का पमावेश हो जाता है | इसका नाम भगवान 
की स्तुति है| इते सममे बिना किसी के सच्ची स्तुति नहीं हो सकती। 
धन्नानी जन मात्र स्तोतश्र-पाठ पढ़ जाने को ही स्तुति मानते हैं, भोर 
प्मक से तो बिल्कुल काम ही नहीं लेते,-ऐसे लोगों के प्रष्ची स्तुति 
नहीं हो प्कती । स्तुति करने वाला भात्मा है या जड़ ? भाषा भौर 
शब्द तो जड़ हैं, तबत्र क्या जड़ के द्वारा खुति हो सकती हैं ! स्तुति 
करने वाला भात्मा है, भोर भात्मा की जो शुद्ध पर्याय है वही भात्मा 
की स्तुति है । 


जो पहले द्रब्य गुण और पर्याय को यथावत्‌ नहीं जानता बह 
जैत नहीं है, इतना ही नहीं किन्तु वह जैन-व्यवहार तक भी नहीं 
पहुँच पका है। यदि अपूरश पर्याय को ही नहीं मानेगा ते उक्त भपूर्णता 
को कौन दूर करेगा ? अपूर्ण पर्याय को स््रीकार करने के बाद इससे 
भी झ्ागे को जाना है, कि भ्रपुर्ण झवस्था को खीकार कर लेने से 
भी धर्मीपन नहीं धाता। यहँँ। यह बताया है कि भावेन्द्रिय भात्मा का 
स्वरूप नहीं हैं भर्थात्‌ जो उमकने के योग्य हो गया है तप्त जीव को 
भावेन्द्रिय (भपूरं ज्ञान) को तो खबर है, किन्तु वह प्र्पूणें खवमाव 
और अपूर्य दशा के बीच भेद नहीं कर पका, उसे प्रव भेद ज्ञान 
करवा कर क्षेय-जश्ञायक्र सकर दोष दूर करते हैं। 


मैं तो भखगढ़ एक चैतन्य खमाव हूँ, घ्खगड ज्ञान मेरा स्वरूप नहीं 
है, इस प्रकार जो मानता है स्लो धर्मी जितेन्तिय है। जो जीव भ्रपृणेता 
को मानता द्वी नहीं वह पर्याय को ही स्रीकार नहीं करता, ऐसे जीम्र 
की यहाँ बात ह्षी नहीं है, भर्याव्‌ वह तो तीव मिष्या दृष्टि है | जो 


जीवाजीवाधिकार - गाधा-३१९ [| ४४१ 


भरपूर दशा को स्वीकार करता है किन्तु ठप्ती को पूर्ण खरूप मान 
बैठा है, वह भी मिध्या दृष्टि है। ठसने व्यवहार को स्वीकार किया है 
किन्तु परमार्थ को नहीं माना | 
पत्र यहाँ परमाथे को सष्ट क्ते हैं। प्रतीति में भाने पर “अखण्ड 
एक चैतन्य शक्ति के द्वारा (भावेन्द्रियों को) झपने से मित्र जाना'-ऐपा 
जो कहा है सो उप्तमें प्रतीति में आने वाला जो झखणड एक चैतन्य 
समाव है वह परमार्थ है-निश्चय है, श्रौर भावेन्द्रियों को झपन से 
मिन्न जाना-इमनें जानने वाली पर्याय व्यवहार है । यहाँ प्रत्येक गाया 
में निश्चय व्यवहार को म्रधि पाई जाती है। यह ऐसी थल्लोकिक रचना 
है फ्निप्रत्येक गाया में निश्चय शोर व्यवहार दोनों वतला कर वाद में 
व्यवहार को उड़ा दिया है | जो निश्चय एक रूप स्वरूप है सो तू 
है, जो कि अगीकार करने योग्य है, किन्तु जो व्यवहार बताया है प्रो 
वह तेरा खरूप नहीं है भोर वह भादरणीय नहीं है, इत प्रकार विवेक 
जाग्रत किया है | 
इसमें त्रिकाल स्वरमाव और वर्तमान पर्याय दोनों का ज्ञान आगया 
है। में अखण्ड एक रूप चेतन्य पिंड हूँ ऐसे अस्ति खमाव वी प्रतीति 
करना और अपू्ण खयड रूप मात्र को अपना ख्माव न मानना पो 
पम्पकू दर्शन है | यही भावेन्द्रियविजय है और यदी सच्ची स्तुति है। 
यदि झात्मा की पर्याय में भून्न न हो तो श्रात्मा को समझने का 
अज्सर ही कहों रहा ? इसलिये जो मूल ही सख्रीकार नहीं करता उप्की 
यहा बात नहीं है, किन्तु जो भूल को स्त्रीकार करके दूर करने आया 
है, उसे भूल को दूर काने का उपाय बताया जा रहा है । भूल को 
कार कर लेने मात्र से भूल दूर नहीं हो जाती और भूल के दूर 
हुए बिना धर्म नहीं होता । भूल मेरा सरूप नहीं है, विकार या 
अपूणता भी मेरा सरूप नहीं है, मे अखणड चेतन्य स्वरूप हैँ, 
ब्रिकाल ज्ञान मृत्ति हूँ,-इस प्रकार सम्यूणे खमाव को स्वीकार करने पर 
घन्तेरंग में अपूर्र अवस्था का. ज्ञान रहे किन्तु प्रतीति में पुर खभाव 
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का| वज़ प्रा हो गया है वह एस्थक्‌ दृष्टि है, भोर उसी को भाव 
सरूप भी भागा की सुति ग्राम है है। 


समर कल की प्रतीति करने बाह्य जीव श्रद्धा में विकार से 
भला हो गया है। में शरीत्वन-वाणी नहीं हैँ, प्रणपाप गही हूँ 
भौर घपूर जञानदशा भी मेरा खुप नहीं है, में तो भखण्ड एक ढुप पूर्ण 
खदप हूँ,-इस प्रकार पम्पूर्ण वरु की प्रतीति काने पर विकार के 
धनुभव से भत्ना हुमा तो यही पम्यकूदर्शन, इृप्ी में भगवान वी सच्ची 
सुति है| यधप ग्राम की प्रवथा ध्यूणे है किल्तु शक्ति लमाव से 
प्राक्म-तिकाल पूर्ण है, केबल ज्ञान, केवल दरशन भ्रमन्‍त सु भौर परत्त 
भीये क्री वाटिका का फल (मूह) तो भाममा ही है। ग्राम के खमाव 
में से ही केवलश्ञाव भौर केवल दर्शनादिक प्रा ह्षेते हैं। कहीं बाहर 
पे नहीं भाते। केक्लज्ञानादि को प्राट काने की शक्ति का कन्द तो 
भीतर ही पड़ा है, किन्तु मात्र शक्ति के प्रतीति रूप पोषण, के प्रभाव 
से केवलब्ञान रका हुआ है, जहँ। पूरे श्माव का प्तीति रूप पोषण 
पिला कि वह केवल ज्ञानादि रूप पृष्ठ प्रगठ होगाता है| मान श्रद्धा 
के प्रभाव से हो पर्याय रुक रही है। जगत को बाहर को अद्धा जी 
हू है, वह पुष्य करी-विकार की श्रद्धा कूता है, विल्तु अंग में जो 
केकल्ान खुमाव विद्यमान है उप्रकी श्रद्धा नृद्दी करता, यही पस्तर को 
काएग है। 

जात के लोग यह विज्लापु,वो कर छेते हैं कि मोर के बेटे 
से पढ़े में से रनवे प्रो वाज्मा तीन हाथ मेर किक 
किन्तु हु भरण्टानरद भात्मा के लमताव कें, प्रतीति रूप भरे में से 
केबलुज़ानु रूपी मोर पट होता है झतर लभावभाद्िमा की परततीति नी 
होती, भोर श्रद्म॒ में यह लमाव्‌ भाव नहीं जाता | ख़माद की प्रतीति 
के दाग एम अद्या होती है श्रौर खम्ाब की जिला के द्वार. बुक 
ग॒णता तथा केकल्ात होता है; वह केबलगान वाह परुकहुल्त फे नई 
ग्राम हिल चंतर] खमाव रे, हो आगट होता है। पहछ पी 
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की प्रतीति के बल से स्वाश्रय से गुण की पूर्ण परिणति ग्रगठ होती है। 
प्म्यकृदशन भर केवलज्ञान के प्रगट होने में झपूर्ण ज्ञान का भवलस्पन 
भी नहीं है-खण्ड-खग्ड, ज्ञान के भाश्नय से सम्यकृदशन या केवलक्ञान 
नहीं होता, इसलिये यहेँ। यह कहा है कि खण्ड-खण्ड रूप ब्ान भर्थात्‌ 
भावेन्द्रिय भात्मा के ख़माव से भिन्न है। 


ज्ञान तो झात्मा का खभाव है, ख्मभाव के कारण ज्ञान की अपूर्ो 
अवस्था नहीं होती। भपूर्णाता पर निमित्त में युक्त होने से होती है, 
इसलिये वह भपूरी ज्ञात भात्मा का सरूप नहीं है, श्रात्मा-का ख़रूप प्र्पूर्ण 
जानना है, पूरे ज्ञान ख़माव त्रिकाल है-इस्त प्रकार पूर्ण की श्रद्वा के बल 
से केवलज्ञान प्रगठ होता है, क्रिम्तु यहाँ। केवलज्ञान प्रगढ होने प्ले पूर्व 
पूरी ख़माव की सच्ची श्रद्धा और ज्ञान करमे की बात चल रही है। 
जिसे पूरी खरूप को श्रद्धा ही नहीं है, वह पूरणदशा लायेगा कहँ से ! 
क्योंकि 'मूल नारिति कुतोशाखा' भर्थात्‌ जहँ। भूल ही नहीं है-जड़ ही 
नहीं है, वह बृत्त कहाँ। से होगा। प्सी प्रकार सम्यकू श्रद्धाहीन कोई 
व्यक्ति कहे कि मैने बहुत वुछ धर्म किया है तो उप्तकी बात स्वेया 
मिथ्या है, क्योंकि प्रम्यकृश्रद्धाज्ञन रूपी वौन के बिना केरल दीन भौर 
केवलज्ञानुरूपी इक्ष कूद से पायेंगे” जिपके श्रद्धारूपी जड़ पक्की 
होगी, उप्तके बृत्च भ्रकुरित होकर कुछ ही प्मय में केवल ज्ञानादि रूपी 
फल झवश्य उत्पन्न होंगे। इसलिये जैन धरम सत्र प्रषम प्रम्यक्रुशद्ध 
करने पर मार देता है । जो भपूरों धरत्नत्या को भात्मा का ज़ब्चा 
स्वरूप मान लेता है, वह भात्मा के पूर्ण खरूप की हम करता है। 
झोर जिसने यूह माना दै. कि-भपूरं भवस्था से मेरा त्रिकाल ख़रूप 
भिन्‍न है, वह सावेन्द्रिय को जीतता है, यही भगवान को खुति है। 

यहाँ ज्ञान की झपूर दशा से अपने को,मिन्न जातने की बात 
कही है, किन्तु ज्ञान की भपूणं दशा ढस प्रमय भात्मा से, भल्ता नहीं 
की जा सकती, भाज्मा से भवत्या भलग नहीं की जा सकती |, किन्तु 
त्रिकाल परिपूे खमाव, के लक्ष से यह प्रतीति में लेता है कि यह 
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झपूरं दशा मेरा खरूप नहीं है,-जो भपूरता है सो मैं नहीं हूँ, 
किन्तु मैं मखण चैतन्य मृति हूँ | इस प्रकार स्वभाव की भोर लक्ष 
करने पर पर्याय का लक्ष छूट जाता है, तप्तमें भावेन्रिय को भ्रलग 
कर दिया! ऐसा कहा जाता है । भर्थात्‌ दृष्टि की प्रपेज्ञा से भपना 
स्वरूप भावेन्द्रिय रे मित्र है, यह प्रतीति में लिया प्ो जितेन्द्रियता है, 
ओर यही भगवान को प्रच्ची स्तुति है । इस्त प्रकार दब्येन्द्रिय और 
भावेन्द्रिय से भाव्मा की भिन्‍तता बताने बाली बात कही है । 


अब यहाँ इन्द्रियों के विषयभूत पदाथों से आत्मा की मिन्नता बतलाते 
हैं--प्राह्म ग्राहक लक्षण वाले मम्बन्ध की निकटता के कारण जो पपने 
सवेदन के प्ताथ परस्पर एक से हुए दिखाई देते है, ऐसे भावेन्दरियों 
के द्वारा प्रहरण किये जाने थाले जो इन्द्रियों के विषयभृत स्पर्शादिक 
पदार्थ हैं, उन्हें, भ्पनी चैतन्यशक्ति की खगमेव भनुभय्र में थाने वाली 
जो अस्गति है, उसके द्वारा प्रपने से सर्वथा मित्र किया, तो यह 
इन्द्रियों के विषय भूत पदाथों का जीतना हुआ । इसका विस्तृत विवेचन 
यहाँ। किया जा रहा है । 

ग्राह्मस्जानने योग्य पर पदाथे। ग्राहऋ-जानने वाला ज्ञान । यह 
पहले ही 'भ्राह्म ग्राहक' कहकर परकस्‍्तुनों झोर प्रात्मा का भस्तित् तिद्ध 
किया है। जगत सब कल्पना मात्र है, पर बस्तुएँ कुछ हैं ही नहीं,' इप् 
प्रकार जो वरतु का अख्ीकार करता है झोर यह मानता है कि एक 
घ्ात्मा ही सर्व व्यापी है सो वह स्थूल मिथ्या दृष्टि है, क्यों कि एक- 
एक झात्मा पने से पूरे है, ऐसा न मानकर 'सत्र मिलकर एक ही 
भात्मा है; भर सव उसी के भ्श हैं! इस ग्रक्नार जो मानता है, कह 
एक श्राक्षा को झनन्तवा। भाग मानता है, भोर जगत के शनन्त 
श्रात्माओं को भी पूण रूप से न मानकर अनस्तवो भाग माना है। 
उस मान्यता में पनन्‍त जीव हछिप्ता का पाप है। इस्च जगत में भ्रननन्‍्त 
भात्मा हैं, वे सत्र भयमे सरूप' से पूर्ण हैं, देव-गुरु-शास्त्र हैं, कर्म हैं 
जड़ पदार्थ हैं, राग हैं, ससार हैं, मोक्ष हैं, यह. सब स्रीकार काने के 
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बाद उन देक-गुरु-शात्ष या रागादि के प्ताथ झात्मा का केप्ता सम्बन्ध 
है, सो कहते है | 

आत्मा ओर प्रमस्त पदार्थों का ग्राह्म ग्राहक लक्षण वाला सम्बन्ध 
धर्थात्‌ ज्षेप ज्ञायक सम्बन्ध है। पन्चेन्दरियों के विषयों। को ओर का जो 
लक्ष है, प्रो शुभ या झशुभ राग है। देव-गुरु-शात्न शुभराग के निमित्त 
है, ओर स्री पुत्र लक्ष्मी इत्यादि भशुभ राग के निम्ित्त है | शुभ या 
शुभ किसी भी प्रकार का राग इच्द्रिय-विषयों के लक्ष से ही होता है, 
स्वभाव के विषय में किस्ती प्रकार का राग नहीं होता; इसलिये दे4- 
गुरु-शात्ष तथा स्ली-पुत्र-लक्ष्मी इत्यादि के लक्ष होने वाला शुभाशुभराग 
भी परमार से तो ज्ञेय में ह जाता है। आात्मा के ज्ञान खमाव के 
लक्ष से राग नहीं होता, इसलिये भात्मा के ख़रूप में राग नहीं है, 
झौर इसलिये राग ज्षेय पदार्थ में जाता है, तथा ज्ञान खमाव उसे 
जानने वाला है; इस प्रकार ज्षेय ज्ञायक सम्बन्ध है | 

देव गुरु-शात्र और रागादढ़ि के प्लाथ भात्मा का प्राह्म ग्राहक 
सम्म्ध है, धात्मा उत्त सबको जाननेवाला है और वे सब जानने योग्य 
है, वहाँ उसे जानते हुए यदि यह माने कि यह वस्तु मुझे द्वानि-लाभ 
करेगी तो वह मिध्यादृष्टि है। मात्र जानने में राम-द्वेष कह है ! 


जय ज्ञायक सम्बन्ध की निकटता के कारण भ्रात्मा भौर पर पदाथे 
एक से दिखाई देते है, किन्तु एक नहीं है मिन्‍न ही है, यहाँ, शषेय 
ज्ञायक प्रम्बन्ध की निकठता बतलाते हैं,-जिम्त प्रकार का ज्ञेय प्रस्तुत हो 
वैसा ही भात्मा में ज्ञान दाता है, ओर जैसा ज्ञान द्वोता है वैध्ा ही 
प्रस्तुत ज्ेय होता हैं। सामने सफेद मूर्ति विमान हो भौर ज्ञान में काली 
हडिया ज्ञात हो, ऐसा नहीं होता, ज्षेय ज्ञायक का ऐसा मेल है, उसे 
यहाँ। निकट प्रम्बन्ध कहा है; निकट पम्बन्ध दो पदार्थों का प्रथा 
बतलाता है, यदि ज्ेय के भाघार से ज्ञान हो तो ज्षेय ज्ञायक में 
निकट प्रस्वन्ध नहीं रहा किन्तु दोनों एकमेक हो गये। ज्ञान भौर शेय 
की एकता नहीं है इप्लिये जेय के कारण ज्ञान नहीं होता । ज्ञेय भौर 
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ज्ञान का निकट सम्बन्ध होने पर भी ज्ेव पदार्थों के कारण ब्ान 
नहीं द्ोता । 

ज्ेय ज्ञायक सम्बन्ध की ऐसी निकठता है कि प्तामने भलमारी हो 
तो ज्ञान में भल्षमारी ही ज्ञात होती है, घड़ी हो तो घड़ी दिखाई देती 
है, धडी में चार बजकर सत्रह मिनिट हुए हों तो ज्ञान में वैश्ा हा 
ज्ञात होता है; तातये यह है कि प्ामने जैस्ता भी पदार्थ हो ज्ञान 
बैत्ा ही स्तत्रतया जान लेता है । जो ऐसे ज्षेय ज्ञायक पम्बन्ध को 
नहीं प्रमकता उप्त भ्रज्ञानी को ऐसा श्रम हो जाता है कि मेरा ज्ञान 
ज्ञेग पदार्थ के भाश्रय से होता है। जब राग होता है तब ज्ञान में 
राग ही प्रतीत होता है, दष नहीं इसलिये मेरा ज्ञान राग के भ्रधीन 
है इस ग्रकार चज्ञानी झपने ज्ञान को पराधीन मानकर ज्ञेय ज्ञायक सक- 
रोष उत्पन्न करता है, ओर इसलिये उसे ज्षेय पदार्थों से मिन्न झपने 
खतत्न ज्ञानस्भाव की प्रताति नहीं है। यहाँ ज्ञेय . ज्ञायक की मिन्नता 
सममाते है कि भाई। तेरा ज्ञानसभाव स्वतः जाननेवाला है, भोर 
समस्त ज्षेय तेरे ज्ञान में ज्ञात होते हैं, ऐसा ज्ञेय ज्ञायकता का निकट 
पम्बन्ध है, किन्तु कर्ता कम का सस्बन्ध नहीं है, इसलिये समस्त पदाथों 
से अपने ज्ञानस्वरूप बे मिन्न मान । 

यह भगवान की स्तुति की बात चल्ल रही है| जैसा भगवान ने 
किया ब्रश करन से भगवान की स्तुति होती है या उम्रस्े कुछ दूसरा 
करने से? भगवान ने तो सर्व से ओर विकार पर से झपने ज्ञानस्भाव को 
अलग जाना है, भोर रागद्वेष को दूर करके उप्रमें स्थिर हुए तत्र 
उनके पूर्णदशा प्रगठ हुईं हैं। उन भगवान की स्तुति करने के लिये 
पहले यह निश्चय करना चाहिये कि-भगधान की ही मौति मेरा ज्ञान- 
स्वभाव पर से ओर विकार से भिन्न है, तभी भगवान की सच्ची स्तुति 
हो प्केती है; दूसरे ठपाथ से नहीं। 

जैसे भगवान का केंवल ज्ञान किप्ती पर पदार्थ के भाघार पे नहीं 
जामेता उप्ती प्रकार निम्र दशा में उसी ज्ञान पर के भ्राधार से नहीं जानता; 


जीज्ाज़ीवाधिकार / गाते १५ [४६७ - 


किन्तु सतत; जानता *है;। धहेयृ७ शायक/सम्प्नन्ध *की -,निकठता०।उछ्त- मूल ! 
का कारण नहीं है, कित्तु/केप्त ज्ञायक। प्रमनन्थ-को-कर्ता कम रूप-से* 
मान लेता है, यही विपरीत माझता है, भोर यह मातस्यता हीएविकृर्‌ स्का 
मूल है । यदि केश पदायो,के साथ /निक्ृठ पावस्लक्रभूज्ञ का; कारणही 
तो केवली भगवान. की बहुत -सी, भूले: होनी - चाहिये क्योंकि[ति सभी 
ज्ञेयों को. जानते, हैं; ज्ञान, में ने, वस्तु: ज्ञात- होती;है वह भूल)का + 
काहण नहीं है । शान:में भधिक वस्तुएँ, ज्ञात, हों, या; थोड़ी वह माता, 
के, चैतन्य स्वभाव की घोषणा है । उ्त प्म्ग्र भें अप्तमा;तोः जानते, 
वाज़ा हूँ, गा /करते वाल्ा:नहीं, हूँ. पर, के कारण मेरा बन नहीं होता 
इस. प्रकार भप़नी , खाधीमता की, श्रद्धा करते. की, जगृह-यह मान. ले 
कि. 'पर बच्तु के,कारण अपना, ज्ञान. हुआा .है। भोह: ज्ान+में / पर वस्तु; 
ज्ञात हुई. इमलिये राग हम, है;,भर्थात्‌ मेग शाज़न ही, राग, वाला है! 
सो यही भूल है। ज्ेय का ल्षा:करते हुए. अपने सम्यूणे ज्ञान; खभाव: 
को ही भूल ,जाता. है, ओर इप्तलिये ज्ञेय पद्ुथो- के_ पाथ ज्ञान, का 
एक भापित होता है। फिन्‍्तु ज्षेगो को. जानकर 'मेर[ ज्ञान, खुभाव: 
सबसे मिन्न ही है' इस प्रकार भपने, ज्ञान स्वभाव को गल्नग ही प्रतीति 
में लेना, सो यही इन्द्रियों के विषयोंकों अलग करना है। जिम्रने श्षेयों से 
भिन्न ज्ञान खमाव की अतीति की है, उपतने, भस्थिरता के कारण:पर| लक्ष,, 
से होने वाले, भ्रह्म.राग देष भी वह्ततव, में तो जेग रूप ही. है, जो' 
एगद्वेष होता है प्रो उसे वह जान लेता है किज़तु उसे भपना खरूप 
नहीं मानता यही भगवान की पर्ची स्तुति हैं, यही धर्म है। 


हे भाई,। तुमेफध करनापह, उुख्री-होता, हैं, किन्तु: में कोनःहूँः 
ओरपर) कोन#है; ऐसे_ स्वृप्पए के परथकाव:। को जाते+विज्मा)त्‌ अपने में? 
क्या, करेगा /!)पहले परू पढ़ाथो, से -भपने पृथक को, तो पहिचाज़।!, 
समस्त पु, पदार्थों] से, मेरा स्वरूप | मिन्न है यह; निश्चय ; काने परथघुनत्तः, 
पाए वस्तु की; दक्ि दूछ होकर खभाव कोर -में; भागया: अर्थेतत] स्पकूछ 
दम ही !गया -। :बच्र,, यहूँ।5 से; पम। का: प्राएम होता/ है; इसलिये से; 
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प्रथम शराचाये भगवान खपर का खरूप बताकर ' भेद विज्ञान ही 
कराते हैं, भेद विज्ञान परे ही पर्व सिद्दि होती है । 


प्रात्मा ज्ञान 'खरूप है भौर पर वस्तुएँ उप्रका गैंग हैं । ज्ञान 
भाषा को लेकर है भोर ज्वेग बस्तुश्रों को लेकर है। दोनों भपने भपने 
स्तत्र कारण से हैं, किन्तु उन्हें ज्षेय ज्ञायक की निकटता का व्यावह्ारिक 
सम्बन्ध अनादि काल से है। शेय ज्ञायक मम्पन्ध को यहाँ। व्यावहारिक 
सम्बन्ध इसलिये व्ठा है कि वह पर्याय की झपेक्षा से है, द्रव्य की 
ध्रपेज्षा से एक दूृब्य का दूसरे द्रव्य के साथ कोई भी प्म्बन्ध नहीं है। 
स्व द्रव्य भौर पर द्रव्य त्रिकाल मिन्न हैं, तथापि धज्ञानी को श्षेय ज्ञायक 
पम्बन्ध की निकटता से मानों स्व-यर एक हो जाते हों इस प्रकार एक पे 
भाष्ित होते हैं (थक भासित नहीं होता | स्व भौर पर एक नहीं हैं, 
किन्तु एक से भात्तित होते हैं, इसीलिये भज्ञान है | यदि खपर के 
पृथकूल को जान ले तो भज्ञान न रहे । 

प्रच्छे मिथ्ान्न को देखने पर उप्त समय राग द्वोता है, भौर मुँह 
में पानी श्राजाता है। वहाँ मिप्टान्न के कारण श्पवा उप्तके ज्ञान के 
कारण राग नहीं हभा है, भौर न मुँह में पानी माने का कारण कोई 
रोग है । मिष्टाल भलग वस्तु है, ज्ञान धलग है, राग भलग है, भोर 
मुंह में जो पानी भाया है प्रो वह भल्ग है | ज्ञान जानने बाला है, 
ओर मिशान्न, राग, पानी, क्षेय हैं | ज्ञाती उच्च होने वाले राग को 
जानता भवश्य है, किन्तु उसे भपना समाव नहीं मानता | भोर 
अज्ञानी उप्त राग को जानता है, किन्तु वह ठत्त राग झोर ज्ञान के 
बीच भेद नहीं कर सकता, भर्धात्‌ राग को झपना स्वरूप मान बैठा 
है। यहाँ भाचार्यदेव ने राग भौर ज्ञान के बीच सूक्म भेद ज्ञान 
कगाया है | भाक्मा में जिस प्रकार का ज्ञान का क्षयोपशम द्वीता है, 
उसी प्रकार का ज्ञेग स्वय विधमान द्वोता है, वहाँ जिसे भाता का 
लक्ष नहीं है उसे यह खबर नहीं है कि अपना ज्ञान भात्मा में पे ही 
प्रगाट होता है, इधलिये यह प्रस्तुत वस्तु ऐसी है जिशके कारण मुमे 
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ज्ञान हुभा है? इस प्रकार भज्ञानी को क्षेय भौर ज्ञायक एक-से मालूम 
होते हैं, विल्तु वे एक नहीं है, भपनी चैतन्य शक्ति का सयमेव घनु- 
भत्र में भाने वाला जो भस्म भाव है सो उसके द्वारा पृथकंल स्पष्ट 
भात्तित होता है| चैतन्य शक्ति झसग है वह धपने स्वभाव से ही 
जानती है, किसी पर पदाथे के संयोग से नहीं । 


प्रश्तः--यदि भाप यह कहेंगे कि क्षेय पदार्थ के कारण से ज्ञान 
नहीं होता तो कोई प्त्त शार्सों का बहुमान नहीं करेगा, क्योंकि 
शाक्ष के कारण से तो ज्ञान होता नहीं है! 


उत्तर--जो सत्य को प्रमझेगा उप्ती को प्त्‌ के निमित्तों की ओर 
का यथाथे शुभ विकल्प उठेगा। शास्र के कारण ज्ञान नहीं हुमा है, 
किन्तु जब खय सत्य को समझता है तब प्ततू शाल्रादिक ही निमितत के 
रूप में होते है। जत्र निमित की भोर से लक्ष को हृठाकर निज में 
लक्त किया तब सत्य को प्मफृता है, ओर तभी पर वस्तु में निमित्तपन 
का उपचार होता है। कोई जीव परमाथे से देव-गुरु-शास्रादि पर 
पदार्थों का बहुमान नहीं करता, क्रिन्तु अपने को जो घत्‌ स्मम में 
आया है उप्त प्रतू समझ का ही स्रथ बहुमान करता है, किन्तु अभी 
वीतराग दशा नहीं है इसलिये सत््‌ को सम्कने का बहुमान करने पर 
शुभ विकल्प उठता है, और शुभ विकल्प के प्रमय भश्युभ निमिर्तों का 
ज्क्ष नहीं होता, प्चे किन्तु देव-गुरुशाज्ञादिक शुभ निमित्तों का ही 
- लक्ष होता है, इत्त प्रकार यथाथे सम होने पर सच्चे देव-गुरु-शासत्र के 
चहुमान का शुभ विकल्य थ्राये बिना नहीं रहेगा। किन्तु जो जीव 
देव-गुरु-शात्ष के कारण से पात्मा का ज्ञान होना मानता 'है वह 
अपने स्वाधीन तत्व की दिसा करता है, भोर देव-गुरु-शास्र की भाज्ञा का 
प्रनादर करता है। देव-गुरु-शाक्ष तो यह बतलाते है कि-तू शान 
सरूप है, तेरा ज्ञान तेरे खमात्र में से ही, प्रगट होता है, तेरे ज्ञान 
के लिये पर का भाधार नहीं है, ऐसा न मातकर जो ऐशा विपरीत 


४६० ) सैमयंसीर प्रेवर्चन' : इसरो भीग 


सानता- है"कि-मेरा ज्ञान पा के " धाधोरः छें परंगेट होता है, अह देंब- 
धुरुशांस्र 'के कपनाको नहीं भीमैता । 


शान घांहुक इकियों के विषय में लग गेया है? ऐसा कद जाता है, 
"वहाँ विधय जढ़ नेहीं किन्तु राग है, पर वस्तु 'ऐें जान नहीं हफता, झिन्‍्तु 
पर बस्तु को जानने पर स्य॑ राग भाव करके दाग में भठक जाता है। 
जानने में तग वाके भटक जाना ही विषय है । सर विषय का शक्ष छोड़कर 
दर में लेक का 'जानां ही विषय है। ज्ान॑ की एकता भात्मा के साथ 
घरने की जगह पर लक्ष में ज्ञान भी एकता हुई सो यही विषय है | 
राग घोर राग का निमित्त पर व्तु-दोनों को एक काके उसे इस्द्रिय 
विषय! कहवर भात्मा से भलंग कहा: है। एक भर 'मात्र जान स्वभाव 
रखा है, दूसरी ओर सब ज्ेय में 'घर्न्तह्ठित कर दिया; इृप्त प्रकार' इृष्टि 
के हारा दो मेद- ही कर डाले हैं ।+शुभ था भेशुभ किप्ती भी प्रकार 
“का राग, भौर उप्त राग के निम्तित्त भादि सबसे में ' प्र्ंग जाता ही 
“है ऐसे श्रक्गा स्वरूप का ज्ञान करना ही इच्धियों के विषय भूत स्पेरशो- 
दिक पदों को“जीर्तना है । 
"यह * इन्द्रियों के विषेयभूत सर्शादिक पदार्थ कहा है, इसलिये 
''किपी' को प्रएन “उठ सकेता है कि-स्पंशोदिक' तो गुण है, तब उन्हें 
पदाये; क्यों "कहा है? “उसका' पमाधान "यह है कि-यधपरि 'स्पशीदिक 
गुर हैं/किल्तु गुण गुण के-प्रेमिन्ना होने से स्पर्शादिक गुणा के जोनेने 
“पर चसतु ही जाय ही पार ज्ञो्त हो जातीः है; इसे अपेक्षा से यहाँ स्पेशीदि 
१ को पदार्थ/कहकर गुण” भौर बच्तु की अभिन्‍्तता से कंगन किया है । भोए 
“किए रहं। स्पर्शादि कहने का यहतंभी ' भाशय॑' है' कि यहा। इन्टियों के 
“विषय का बगेन। है | इन्द्रियों के द्वारा परमोंगु ज्ञात नहीं'होता;'तैंया 
सरीरत) गधे) धंगेन्यह सभी गुण एक प्ाय ज्ञात नहीं पोते, किन्तु लैशीदि 
5शका गुर है ज्ञोर्त होता॑ है, इसलिये यही “ स्पर्शीदिक पंदांय' महा है। 
अइद्धियों के विषप॑भूत पदों की  भोर लक्ष करने पर रोग का 
के (कहर है जि स्रतीति में लेमे”पर कि “मेरा ज्षौन विषयों 
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* से 'मितर हैं-चैतन्य' की *घरगता ्वमेव धैलुमेवरेगें भ्राती है,' वह! राग 
की या इच्द्रियों'की 'आवश्यकता'मंहीं होती । ज्ञान स्विय॑ ही।अँनुभेत 
में>प्ाता है! । ज्ञान' के" पर्म्य पर'वस्तुय भले ही विवेमान हों किन्तु 
( उन वरेतुओों'के भाधार से ज्ञान का विर्ाप्त 'महीं »हुपा है,/ज्ञान का 
“विफाप्त तो भात्र ज्ञान खमाव के हीआधार सेहोता' है । चेतन्य पका 
ज्ञान राग में या पर में नहीं मिल जाता, इप्तलिये, !वह घ्रसंग है । 
“ज्ञन परन्‍के-भाषार से तो-दोता!ही नहीं, किन्तु वास्तव -में ज्ञान 
- अपत। ज्ञान दशा को;ही जानता है, पर को नहीं>जानता, ज्ञान -के 
हारा खयमेव ज्ञान का -अतुभव-करने पर फरपदाये ज्ञातः हो जाते हैं। 
'पर 'पद्म्थों सेशज्ञान की'मिन्नता ही है, हृंप्त' प्रकार खयमेवःज[मात्र 
भाजा' से)! घनुभव में पाते वाली न्‍जो » भप्तगता। है; उसकी श्रद्धाण्के 
/ दूर इृन्द्रियों के 'विषयभूत "पर दव्यो्को' अपने से जुदा कर दिया । 
>अझसंग “चैतन्य स्वरूप ' का' भनुभव करने।पर राग भौर पर द्रष्यों -केा। 
लक्ष छूट जाता है।'इसी को “जितेन्द्रियताः कहा: है! । जो/अप्तेग-चैतन्य 
'खर्प २औए इन्द्रियों के विषय मूत पढाथों कीहएकता “मानकर सेग- 
“अमगता 'की खिचंड़ी' बनातेःहै वे: मिध्याटंष्टि' है। सकर दोष |युक्तः हैं 
थरो। 'चैत॑न्य की अंसंगता' की श्रद्धा के। द्वारा।उप्त* विपरीत मान्यता रूप 
"सकेर। दोष' का परिहार “ होता है, सकरादोष '-का' परिहार हीभ्रगबान 
“की सब्ची तुति हैः। 
भावांन की 'र्ंच्ची श्तुति' के तीन 'प्रेकार हैं'। उंधमें से हब्येन्द्रिय 
' और भोवेन्िय को जीतने के दो प्रकार कहें जा 'चुके है, पहँँ। तीपरे 
की चर्चा' है। पर पंदाथों से 'भपनी' अेसंगता है, ऐंसी' दृष्टि के! द्वारा 
' झपने ज्ञान खसोव से पर पंदायय फो“सैर्चथा अलग फिया<मछ्तग' जाना 
' हों पर" पदोधो' का ' जीतना है। मैं" अंखंशड' ज्ञान" स्वरूप  भात्मा/भड 
इन्द्रियों से भिन्न हैं, खण्ड-खण्ड ज्ञान से मिन्‍न पर्थात व्मपृणी'जझोन 
“जितना नहीँ हूँ/ओए-सवे जैक पंदायो' से मेन्‍नः हूँ, ऐेसी-अतरग स्वमाव 
' की देंष्टि का 'हीना। ही पर्ची ' स्तुति: है! । परः पदार्थ कीप्रह्मयता७ से 
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मुझे भाम लाभ द्वोता है ऐपी मान्यता छोड़कर प्रपने स्वभात्र में 
एकाग्रता करना तो उप्तका लाभ इन्द्रियों के विषयमूत पदार्थों को 
जीतना झथवा प्रम्धकू दशन है, भौर यही भगवान की प्रष्ची स्तुति है। 

प्रश्भ,--इप्तमें कहीं भी भगवान का तो नाम ही नहीं प्राता भौर 
मात्र प्रात्मा ही भात्मा की बात है, तव फिर इपते भात्ान की स्तुति 
केसे बहते हो ! 

उत्तः--यहूँ। भगवान की निश्चय स्तुति की बात है | निश्चय 
पे तो जैसा भगवान का भात्मा है वैप्ा ही स्य है, इसलिये निश्चय 
में भ्रात्मा की ही वात प्राती है | पर की स्तुति (भगवान का लक्ष) 
निश्चय स्तुति नहीं है, फिन्तु शुभराग है। अपने पूर्ण सवमाव की 
प्रतीति काना ही भगवान की निशचग्र स्तुति है,-यही भात्म घम है । 
झपने लिये तो सय ही भाव्रान है, इसलिये निश्चय से जो झपनी स्तुति 
है स्नो वही भगवान की स्तुति है | भगवान में और भपने में निश्चय 
से कोई भी प्रन्तर माने तो वह भगवान की स्तुति नहीं कर प्क्षता । 
दृष्टि में प्रस्ता चतन्य धरूप की स्तुति की सो वह जितेन्द्रिय हो 
गया ! पश्पने झलग स्वरूप की दृष्टि करने पर मी पर पदायों को शोर 
विझार को भ्रपने से पृथक्ष जानना ही जितेन्द्रितता है। यहाँ टीवा में 
द्ब्येन्द्रिय मावन्द्रिय भोर इन्द्रियों के विषयभूत पर पदाथी को जोतने 
की बात क्रमशः की गई है, परन्तु उप्तममें कोई क्रम नहीं होता | जहँ। 
प्रपने स्वभाव की भोर उन्मुख हुभा कि वहाँ तीनों का जीतना एक ही 
साथ होता है। यहाँ। जीतने का भधे उन पढायों का दूर ढकेल देना 
नहीं है, भौर न उन पर द्वव्यों में कोई परिवर्तन ही करना है, किन्तु 
भपना लक्ष भपनी भोर करके उन्हें लक्ष में से दूर करना है। उन 
प्ब की भोर के लक्ष को छोड़फर खभाव का लक्ष किया सो यही उनका 
जीतना है। 

द्रब्पेन्द्रियों से खण्ड खण्ड रूप ज्ञान से या ज्ञेय पदार्थों से पाता का 
सम्पक्दशनादि कार्य कर सता हूँ। ऐसी मान्यता में ज्षेव झा्क 
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संगंर दोष है, स्व-्पर की एकत्व ' मान्यता है, भोर यही मिध्यात्त हैं 
किन्तु ठत्त ओर परे लक्ष को छोड़फर स-लक्ष से उस स-पर के एकाव 
क्षी मान्यता को छोड़ देने पर सकर दोष दूर हुआ और प्रम्यक्दशन 
प्राठ हुआ। परन्तु यदि इन्द्रियों से ज्ञान माने या विकहप से अथवा 
पर वस्तु से ज्ञान माने तो उसका ज्ञान कभी, भी वहाँ से छटे ही नहीं; 
विल्‍्तु मेरा ज्ञान स्तेत्र है, जड़ इन्द्रियों की, विकक्प की या पर वस्तु 
को मेरे ज्ञान में तारित है,--यदि इसे समक ले तो ज्ञान खमाव में 
लक्ष करे भोर उन पर ,से ज्ञान का लक्ष हटा ले। 

यहेँ। हब्येन्द्रिय भावेन्द्रिय भौर इन्द्रियों के विषयभूत पर पदार्थों से 
शञानस्वभाव श्ल्नग है, यह बात तीन प्रकार से भेद करके बताई है, 
फ्िन्तु वास्तव में तीनो में एक ही का सममाना है फि-तेरा जो लक्ष 
पर की ओर जाता है, उसे भपनी ओर कर। जब तेरा लक्ष अती- 
दिय ज्ञानस्माव से हटा है तब वह जड़ इच्द्रियों पर गया है, भौर 
जय भड़ इन्द्रियों की भोर लक्ष गया तब ज्ञान में मेद होकर भाविन्द्रिया 
उतन्न हुई हैं, श्रोर भावेन्द्रियों के द्वारा जाननेवाला ज्ञान पर ज्ैयों को 
ही जानता है,-इसलिये उन तीनों का निषेध करके ज्ञानखरूप पात्मा 
का लक्ष कराया है। 

' झतीनिय पाता इन्द्रियों से परे है। उप्तका लक्ष करने पर 
इन्द्रियों का भ्वह्म्बन छूट जाता है, वही इन्हिियों का जीतना है। पर 
सन्मुख होने में द्रब्येन्द्रयदिक तीनों एक साथ 'झाते है भोर स्व- 
सन्मुस्ध होने पर तीनों के भ्रवक्नग्बन का एक प्ाथ प्रभाव होता है। 
निमित खण्ड और पर इन तीनों'से परे स्वतत्र, अखगड चैतन्य स्भाव 
की भोर दबल्वकर उप्की प्रतीति करना ही धर्म है, यही अनम्त तीर्प- 
करों की म्न्ची सुति है। 

' इस प्रकार भखणड ज्ञान स्वरूप के लक्ष से इम्द्रियादि को जीतकर 
स्तुति की प्रो उन्न लुति के फल का यहाँ 'बुछ वर्णन काते हैं। इस ; ' 
प्रकार इच्पेन्द्रियों, भावेन्वियों ओर इन्द्रियों के विषयभूत पदायो को जीत- 


भ्र््द भ ॥| समयसार--प्रज्नवन ४ दूखरा/भाग। 


कब (भन्तानदशा ;में) जो तेंगज्ञायक पंकर- नामक दोषण्भाता ;वा बहु; 
प्ब “दूर ह्वोनेश्सेः एकल मेंव्टकोत्कीण मोर ज्ञानाग्रमाव -केः द्वारा से 
ग्रत्य-द्त्यों; से ,परमार्थतः मिन्नाःधपने5 धात्मा | का प्रदुभवः करता है; वह 
निश्चय तेर जितेन्द्रियय जिन-है।|. (श्री छ्मसार-गुजसुती॥ ७:५७.) , 


यह झराचायदेव ने! प्रम्यकुद्षष्ट- को निश्चय में' जिन कट्ठा है।' 
जिन्हें पस्पकरीन हुप्रा है वे' घत्पकाल में ही भवए्य' जिन होंगे। 
जिन्होंने' जिनेकदेव की भातिं'ही मपने भात-स्वभाव को पहिचान का 
उमप्रकी प्रतीति कर ली है, वे 'जिन! हो गये हैं। प्रम्यकरदष्टि को भनेक' 
स्थान पर*शाक्षों में) मिंग कहा ।हैंः। ,भरें/ जगत को स्म्पक् दशम-की 
महिमा; ज्ञात नहीं है,।' पम्यक्ृ"दरशीन ' ने 'तो सम्पूर्ण पूर्णानन्‍्दी द्ृब्य/ 
को प्रतीति में समाविष्टअ कर लिया/ है! । फपू्ण द्रव्य को 'प्रतीति में” 
लिया कि; फिए पूरी "दशा । भल्ग 'हो। ह्वी' नहीं सकती । 


श्राक्ता का एक रुप स्वाभाविक चतन्य स्वभाव होने पर भी; पहले 
प्रज्ञान दशा के कारण अनेक रूप से खंगुड-ख़ण्ड रूप माज़ता था, 
किन्तु जहँ। सष्चे ज्ञान के द्वारा खमाव क्रो प्रतीत्रि .में लिया कि वही 
पर के प्ाथ एकल बुद्ठि दुर होगई भोरें खगड-मेद रहित एकुल खरूप 
में स्थित टक्रोष्कीण एकाकार खभाव भनुभव में भागया, ऐसा प्रहुभव 
करने बाला जितेम्तरिप जिन है| । 


प्रश्व---यहूँ।, सिद्ध, पर्याय का; स्वरूप ,बताया- जा . रहा, है: 


उत्तर।--प्िद्ध/ पर्यात का, स्वरूप 'नहींत किन्तु भखणड ब्रव्य-्का से 
रूप।वताया“जा रहा है,। सिद्ध तो एक पर्याय है। घोर यहाँ: ऐस्ीरः 
मन्नत पर्यौवों। से; भखणढ। द्रव्य । बताया जाता" है, इप८ ये में सेप्ही। 
सिद्ध दशा प्रगठ द्वोती है | यहूँ। पर्याय का लक छुड़ाकर। सभा कोः 
लक्ष, काने। को -कहु गया हैर।क्योंकि।भलगढ: द्ृत्य- साय ; कीए ले मे 
लेता ' ही! धर्म है।। भव्गणड, एकृरूप।चैंतुः खमाह। की प्रवीति में पे 
की, भोए का; लक्ष ही; नहीं कै; मामा की. जग जैतत्याशर्ति-भन्‍्ता। 


के 
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मुंख होने को शक्ति से युक्त है, वह शक्ति इन्द्रियादिक बाह्य सामग्री 
की हीनता से हीन नहीं होती । स्वम स्वभाव की रुचि करके पपूर ज्ञान 
को भपनी भोर करे तो कोई पर द्रव्य उसे नहीं घठकाते। यहाँ जो 
पर लक्ष से भवस्था के खण्ड होते हैं, उन्हे उड़ा दिया है,-एक भोर 
पम्पूणे ज्ञान मूति अखण्ड श्रात्मा को रखकर इन्द्रियों, खणडरूप ज्ञान 
ओर पर बस्तुओं को भात्मा से अलगरूप में बताया है। इस प्रकार 
पर का, विकल्य का, ओर पर्याय का लक्ष हटाकर एकरूप अखण्ड 
खभाब की प्रतीति करना ही हैेखर का साक्षात्कार है, वही भांत्म 
दर्शन है वरद्दी निश्चय स्तुति है, और वही प्रथम धरम है। 


भवस्था में अपूरं ज्ञान हो भोर यदि वह पर की भोर जाये तो 
पाता को नहीं जान सकता, तथा जो ज्ञान घात्मा को नहीं जानता 
वह धाा का स्वरूप नहीं है। अवस्था में भल्प ज्ञान हो तथापि थदि 
वह प्ामान्य स्थमाव की ओर ढल्ले तो वह ज्ञान भात्मा का ज्ञाता होने 
से ध्भाव की भोर का हुग्ना | जितना ज्ञान अपने स्वभाव की शोर 
गया उतना ज्ञान तो श्रात्षा के प्ताथ एक हुमा है, इसलिये वह 
अखण्ड है, भोर जो ज्ञान पर की प्ोर जाता है वह खण्ड खण्ड रूप 
है; उत्त खण्ड खण्ड ज्ञान को यहाँ भाव्मा का खरूप नहीं कह्या है, 
क्योंकि यहेँ। सम्पकदशन को अखण्ड विषय बताया है; इसलिये यहें। 
मात्र सामान्य की बात ली गई है। ज्ञानी की दृष्टि भ्रखए्ड एक रूप 
स्वभाव पर है, स्॒ के जानने पर पर का ज्ञान होता है। भज्ञानी को स्व 
का भान न होने से वह परान्मुख होकर इस प्रकार ज्ञान का माप 
करता है ह्रि-मैं पर को ही जानता हूँ, मेरा ज्ञान पर को जाननेवाला 
है। ज्ञानी जानता है कि मैं खये ही ज्ञान हूँ, झपने ज्ञान के विशेषों 
के द्वारा में शपने को ही जानता हूँ। 

अपूरं! खण्ड खण्ड रूप ज्ञान भरात्मा की पर्याय में होने पर भी 
यह। उसे चैतन्य स्वभाव से भ्रलग क्यों कहा है वास्तव में तो ज्ञान की 
झपूर! पर्याय भी झात्मा के ज्ञान स्रभाव के ही विशेष हैं, परन्तु दीन 
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का विषय भिन्न है; उसमें विशेष अवस्था का ग्रहण नहीं है । दीन 
में तो सामान्य परिपूर्ण ही भाता है | नत्र दर्शन प्तामान्य स्माव 
को निश्चित करता है तत्र पर्याथ को गौण करके ज्ञान स्वोन्मुख ह्वोकर 
सम्यकू द्वोता है, और वह प्स्यकू ज्ञान स्लामान्य विशेष दोनों को 
जानता है । । 

अखणड प्रात्म समाव की शोर उन्मुख होने बाल्ले-चतुर्ष गुण 
स्थानवर्ती प्रम्यकू दृष्टि को यहूँ। जितेन्द्रिय 'जिन! कहा है। राग ग्रोर 
भपूर्णता से रहित पूर्ण खरूप को दृष्टि में लिया है भोर पर्याय की 
भ्रशक्ति से प्रल्प राग द्वेष होता है, उसे प्रपना नहीं मानता, इसलिये 
दृष्टि की भपेज्ञा से वह (पम्यकू दृष्टि) जिन है। भाज्मा पर से मिन्न 
मात्र ज्ञाता दृष्टा है, ऐसे खमाव की स्वाग्रित ६ष्टि के द्वारा ज्ञान को 
स्ोन्पुख करके जिम्तने पर के भाश्रव को जीत लिया है शान में से 
पराश्रय को छोड़ दिया है) पही जिन है | ज्ञान में से पराभ्रयता को 
छोड़ दिया या उसे भस्वीकार कर दिया तो इससे अपूरता का भी 
निषेध होगया । क्योंकि ज्ञान में जो भपूर्णता थी बह पराश्रय प्ले 
यी। समाव के भाश्रय से भपूरणता नहीं है । ऐसी प्रतीति करने के 
बाद झल्प प्रस्यितता के कारण जो राम रह गया ठ्तका ज्ञाता हो 
गया है । पहले ज्ञान दशा में विकार जितना ही प्रपना स्वरूप 
मानकर स्वये पर वस्तु से बिजित हो जाता था, जब विकार रहित 
अपने त्रिकाल प्वमाय की ग्रतीति के द्वारा विकार से घलग हो गया 
है, धर्थात्‌ प्रथक्‌ ज्ञान खभाव के द्वारा इन्द्रियों की विधयभूत पर पु 
को जीत लिया है, इसलिये वह वास्तव में मितेन्द्रिय जिन है। 


ज्ञात स्वभाव धन्य धचेतन द्रव्यों में नही है इसलिये उसे लेकर 
भात्मा सर्वाधिक है, भलग ही है। जढ़ पचेन्धियों की हीवता होने 
से भात्मा के ज्ञान की हीनता मानने वाला जड़ बुद्धि है। पचेद्धिया 
तो प्वेतन हैं, उनसे प्रात्मा का ज्ञान नहीं होता, किन्तु यह प्राचार्य 
देव यह बतलाते हैं कि पचेन्वियों के निमित से हने वाला खयद-खगड 
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रूप ज्ञान कदाचित्‌ शिषिल हो जाये (पर को जानने के लिये भशक्त 
हो जाये) तथापि भात्मा की भोर .की श्रद्धा में क्रिचित्‌ मात्र भी 
शिमिलता नहीं भाती। यहीं इन्द्रियों के निमित्त से होने वाल्ले ज्ञान के' 
शिथिल होने की ब्रात कही है, क्योंकि हन्द्रियों के निमित्त से जानने 
बाला ज्ञान पर को ही जानता है, और पर को जानने बाले ज्ञान 
की महिमा नहीं है, किन्तु निज को जानने बाल ज्ञान की महिमा है, 
इप्तलिये पर को जानने में ज्ञान को शिधिलता हो तथापि कहीं स्व को 
जानने की मेरे ज्ञान की शक्ति कम नहीं होती । भल्ले ही पर को 
ज्ञातृत्र विशेष न.हों किन्तु ज्ञान की ख में एकाग्रता के द्वारा में केवल- 
शान प्राप्त करूँगा, क्योंकि मेरे ज्ञान खभाव को किसी पर का झवल- 
म्बन नहीं है । 

जड़ इन्द्रियां तो भचेतन, है ही किन्तु यहाँ भाचायेदेव कहते हैं 
कि-जड इन्द्रियों के निमित्त से होने वाला पर की शोर का खण्ड-खण्ड 
ज्ञान भी चचेत्तन है; क्योंकि पर के जानने में रुका हुप्मा ,ज्ञान 
जैतन्य के विकास को रोकता है'। पर को जानते जानते केवलब्ञान नहीं 
होता, किन्तु नित्र को जानते जानते केक्लज्ञान होता है | पर को 
जानने में रुक जाने वाल्मा ज्ञान केवलज्ञान को रोकता है, इसलिये वह 
भी धचेतन है | जिघ्तका एकत्व चैतन्य के साथ नहीं है उप्ते चेतन 
कैसे कहा जा प्कता है? इप्तलिये ईन्द्रियों ओर खण्डःखणड रूप ज्ञान 
से चैतन्य स्वभाव भिन्न है । इसप्रकार सम्पकू दृष्टि अनुभव करते हैं। 

जो इन्द्रियां अपने खरूप में नहीं हैं वे उम्र रहे या मन्द, इप्रो 
भ्रात्मा को क्या लेना देना है ! इतना ही नहीं किन्तु यदि पर को 
जाननेवाली खण्ड खण्ड रूप ज्ञान की शक्ति कम हो तो भी स्त्र के 
लिये कोई बाघा नहीं है। पर को जाननेवाला ज्ञान कम हो या पढ़े, 
उप्तके साथ केवलज्ञान का कोई सम्बन्ध नहीं है। मात्र झात्मा स्वज्ञन 
खभात्र का पिड है, जहाँ उप्त भन्‍्तर खभाव में दृष्टि गई कि वहाँ 
बाह्य पदार्थों को जानने की बृत्ति ही छूट जाती हैं, अर्थात्‌ ,भावेन्दरियो 
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भी छूठ ही जाती हैं, क्योंकि भावेन्ियों का ;म्रुक्वाव बाहर ही है। 
निमित्ताधीन होने पर ज्ञान का कुकाब निज में नहीं होता। जो ज्ञान 
खोन्मुख होता है उप्र ज्ञान में निमित का चवलस्वन छूट जाता है। 

प्नक्त निम्ितों का झवलस्वन छूटकर मात्र ज्ञान के द्वारा भतुभव 
में भानेवाला भात्मा का ज्ञान खभात्र कैप़ा है, प्रो कहते हैं। "विश्व 
के (पमत्त पदार्थों के) ऊपर रहता हुमा (उन्हें जावता हुमा मी उप्त रूप 
न द्ोने वाला) प्रत्यक्ष उद्योतमाव से श्रदा भ्रतरंग में प्रकाशमय झविव- 
खर खत; पिद्ध भोर फम्ाथे रूप भगवान ज्ञानलमाव है” , 

(श्री समयत्तार गुजराती, पृष्ठ ५८) 

जो ज्ञानस्वभाव है सो भगवान दी है, क्योंकि मात्त ज्ञान में विकार 
नहीं रहता, भपूरणता नहीं रहती, पर वस्तु का संग नहीं होता । प्रव के 
ज्ञातुल भौर अपने पे परिपूरणता युक्त ज्ञान भगवान ही है। भगवान के 
भव नहीं है, तथा ज्ञान खमाव में भी भव नहीं है। जिप्ते ज्ञान 
सभाव की प्रतीति होती है उसे भत्र की शैका नहीं रहती ज्ञान सन 
भाव विकार से अधिक है, वह विश्व के ऊपर स्पष्ट ज्ञान होता है; 
वह समस्त पदार्थों को जानता है, किन्तु कहीं भी प्रपतायन 
मानकर झटक नहीं जाता | वह सबसे अलग ही रहता है, ज्ञान 
स्वभात्र ऐसा! नहीं है कि जिसे विक्रार हो पके । विकार के द्वारा 
ज्ञान स्वभाव दव नहीं जाता, किन्तु विकार से भ्ल्नग का भज्ञग साक्षी- 
भूत रहता है, वह विकार भी ज्ञाता ही रहता है। जहँ। विकार का 
मात्र ज्ञाता ही होता है, वहाँ विकार कहँँ। रहेगा | भ्रात्मा तो ज्ञाता 
है, ज्ञाता भाव में विकार भाव नहीं रह सकता, इसलिये वह भत्प 
काल में दूर हो ही जाता है । इस प्रकार धात्मा का ज्ञान लभाव 
पमत्त भावों से पक रहकर मात्र जानता है, इसलिये बह विश्व पर 
उत्तरित रहता है । 

प्रौर वह ज्ञान लभाव प्रत्यक्ष उद्ोत भाव से पद ही अंतरंग में 
प्रकाशमान है; भर्थात्‌ वह खण्ड-खणढ ज्ञान जितना नहीं है। पहले ज्ञान 


जीवाजीवाधिकार - गाथा-३१९ ' [8६६ 


बाह्मेन्मुख रहता का किल्तु भन्र यह ज्ञान सदा घन्तरोन्मुख रहने वाला है, 
इपने को जानने में प्रत्यक्ष उध्योतमान है । इन्द्रिय ज्ञान प्दा बाहर 
का ही जानता था, किल्तु यह समावोन्मुख ज्ञान प्दा अतरंग में प्रकाश 
मान है । 

ग्रात्मा का ज्ञान स्वमात्र सदा अविनष्तर और लतःप्रिद्ध है | 
ज्ञानलभाव नया नहीं, किन्तु त्रिकाल स्वत:प्िद्ध है। ज्ञान किसी 
पर पाथे के कारण से नहीं किन्तु वह झात्मा का स्वत;पतिद्ध सभाव 
है, वह प्रविनश्वर होने से कमी नष्ट नहीं होता, त्रिकाल जमैप्ता का 
तैता रहता है। यह पर्याय नहीं बतानी है, क्योंकि पर्याव तो 
छ्णिक है, मोक्ष मांगे की पर्याय भी नाशवान है, यहाँ पर्याप को गोण 
रखकर त्रिकाल ज्ञान खभाव जामान्यतया नित्य बना रहता है, इपलिये 
उसे भ्विनश्वर कहा है । ऐशा जो भगवान ज्ञान स्वभाव है वही पर- 
माय खरूप है। मात्र ज्ञाता ख़थाव उप्तमें विकार नहीं है। ऐसा 
ज्ञाता स्वभाव परमार्थ स्वरूप है ! 

जहँ। अपूे दशा भोर पुणे दशा के बीच भेद होता है बहँ 
स्तुति करनी ह्वोती है, किन्तु पूणे दशा होने के बाद स्तुति करना नहीं 
होता। इृप्त गाथा में जिम्त सुति का पर्गन किया है उस स्तुति के 
करनेवाले चतुथे गुण स्थानवर्ती प्रम्यकुदृष्टि जीव हैं। पभ्नी प्रम्यक्दृष्टियो 
के यह स्तुति होती है। इससे भागे की जो उच्च स्तुतियों है वे मुनियों 
के होती हैं, मिनका वर्णन बत्तीसर्वी भ्रोर तेतीसवीं गाथा में किया गया 
है। इस प्रकार एक निश्चय छ्तुति तो यह हुई। पहले अज्ञानभाव से 
स्व-पर को एक रूप मानकर  खण्ड-खण्ड रूप ज्ञान की तथा पर की 
स्तुति करता था; राग में ही अपना खरूप मानकर पटक रहा था, 
ठप्त पर में एकाग्रता करके बिकार को स्तुति करता था, उम्रके स्थान 
पर इकतीघ्र्वीं गाषा में जि्त प्रकार कहा गया है, ठप्त प्रकार पर से 
भिन्न धपने ज्ञान खभाव की ग्रतीति शोर अनुभव करना प्तो यही ग्खगढ़ 
ज्ञान सभाव भगवान झ्ात्मा की निश्चय स्तुति है। झ्ात्मा का ज्ञान 
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स्वभाव ही भगवान है, थोर उत्तकी स्तुति-एकाग्रता ही भगवान की 
निश्चय स्तुति है, यही सच्चा धर्म है। 

भात्मा को परिचय युक्त इस एक निश्चय स्तुति में त्तामायिक, स्तुति 
बदना, प्रतिक्रमण, कायोतसर्ग और ग्रत्यास्यान-यह छाट्टों क्रियाएँ तमाविष 
हो जाती हैं। 


सामायिक-झपने ज्ञान स्वभाव की एकाग्रता होने पर ऐसा विषय 
भाव छूठ गया कि पुण्य श्रच्छा भोर पाप खराब है, भौर समभाव से 
उनका इस प्रकार ज्ञाता रह गया कि पुण्य-पाप दोनों मेरा लरूप नहीं 
हैं, यही सच्ची स्ामायिक्र है। 

स्तुति-पहले फर पदाथे में एकाग्रता करके ज्ञान सभाव को भूल 
जाता था, झौर भत्र ज्ञान खमाब की एकाग्रता की सो यही सच्ची 
स्तुति है। इसी में भनन्त-केवली सिद्ध मगंबन्तों की स्तुति भा जाती है। 


वदना-पहले विक्रार से लाभ मानकर विकार की शोर झुक जाता 
या, उसकी जगह भ्रव विकार से परथक्ष खवरूप जानकर खोन्‍्मुख हो 
गया सो यही छच्ची बन्‍्दना है। इपमें ग्रनन्‍त तीयेकरों की पन्‍्दूना का 
प्मावेश हो जाता है। 

प्रतिक्रमण-पहले शुभ राग से धात्मा का लाभ मानता था ओर 
ज्ञान को पराधीन मानता था, ठमगें ज्ञान ख़माव भगवान का भनादर 
और मिध्यात्र के महापाप का सेवन द्वोता था, किन्तु श्त्र सच्ची पहि- 
चान कर ली कि-मेरा ज्ञान पर के कारण से नहीं होता, भौर शुभ 
राग पे मुझे धर्म नहीं होता, हस्त प्रकार यथार्थ ससक्रपूर्वक मिध्यात 
के महायाप से हटकर लोट भाया प्ो अद्दी प्च्चा प्रतिक्रमण है। सभ्ची 
सम्क होने पर प्रतिक्षण भसतत्‌ के घनेत पाप से दूर हट गया है। 


प्रत्यास्यान--पहले विपरीत समझ से यह मानता था कि में पर 
पदार्थों का दुछ कर सकता हूँ भर पर पदाथों से तथा पुण्य से भुमें 
ज्ञाभ होता 'है। और इस प्रकार अनन्त पर द्रब्यों क्रा तथा विकार का 
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खामिच मानता था, वह महा अप्रत्यास्यान था, झत्र ऐसी यथार्थ परम 
होने पर कि न तो मैं किसी का कुछ करता हूँ, भोर न पर पदार्थ मेरा 
कुछ कर प्कते है, तथा पुण्य पाप मेरा खरूप नहीं हैं;-म्रनन्‍्त पर 
द्रव्य भोर विकार का स्वामिल् छूट गया है; मो यही पच्चा प्रत्या- 
ख्यान है। 

कायोत्सग--पहले शरीर की पमस्त क्रियाओं का कर्ता बनता था 
ओर भब यह समझ गया ऊि में तो ज्ञाता हूँ, शरीर की एक भी क्रिया 
मेरे द्वारा नहीं होती, शरीर की क्रिसी भी क्रिया से मुझे हानि लाभ 
नहीं होता । इसप्रकार शरीर से उदाप्त होकर मात्र ब्वाता रह गया सो 
यही कायोत्ग है । इसप्रकार छहों भावश्यक क्रियाएँ एक निश्चय स्तुति 
में श्राजाती हैं, और यह निश्चय स्तुति भपने एकत्व स्वरूप भौर पर 
से तथा विक्रार से मिन्‍न ज्ञान स्वरूप शुद्धामा की पच्ची प्मक ही 
है| ऐसी सच्ची प््मक पाले सम्पक्ू दृष्टि जीव जिनेक्नदेव के लघु 
नल हैं ॥ ३१ ॥ ; 

अब्र भाव्यमावक्त सकर ढोष दूर करके स्तुति कहते हैं.-- 
जो मोहं तु जिणित्ता शाणसहावाधिय मुणइ आादं। 
ते जिदमोहं साहुं परमठ्बियाणया विति ॥३२॥ 

यो मोह तु जिला ज्ञानखभावाधिक॑ जानात्यात्मानम्‌। 
ते जितसोह साधु परमा्थविज्ञायका विदति || ३२ ॥ 

अथे;--जो मुनि मोह को जीतकर भपने प्रात्मा को ज्ञान स्वभाव 
के द्वारा भन्य दृब्य भावों से अधिक जानता है उप्त मुनि को परमार्थ 
के ज्ञाता जितमोह कहते हैं । 

इकतीश्वीं गाथा में ज्ञेव ज्ञायक को पृथक करने कौ बात कही गई 
है। मैं भाता परिपूण् झानन्दकन्द हूँ, वह भानन्द मुम्रसे मेरे द्वारा 
ही प्रगट होता है, उप्तठमें किसी पर दब्य की सहायता नहीं है | बी 
कुठुम्य॒ शरीरादिक ओर पुण्यपाप के परिणाम मेरे ज्ञान के क्षेग हैं। 
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देव-गुरं-शात्र भी मुझसे भिन्न हैं, भ्रोर मेरे ज्ञान के क्षेय हैं, ऐसी 
प्रतीति घौर ज्ञान होने पर यह प्रथम कक्ता की भक्ति हुई भौर तब वह 
पम्यकत्वी हुआ कहलाता है । 

श्रत्र॒ इस गाथा में श्राचार्यदेव उप्तते बढ़कर दूमरी कक्ता की भक्ति 
बतलाते हैं, उच्च भूमिका को विशेषस्यित्ता को भक्ति कहते हैं। यही 
नितमोह की वात है, भर्थात्‌ उपशम शअणी की बात है । ' 

जो अपना निर्मल और निर्दोष है वह क्रोध, मान, माया, लोभ, 
भादि 'मलिनताप्ं से रहित है, ऐसे सम्यक् ज्ञान के द्वारा जो साधु 
शुभाशुभभाव से लग होकर प्रतरा में भानन्द घन स्वभाव में विशेष 
स्थिर होता है-रमणता करता है, उसे परमाथे के ज्ञाता ज्ञानी जन 
जितमोह कहते हैं '। 

भात्मा तो ज्ञान दशन भर भानन्द की मृति है, जिसे ३४की 
प्रतीति नहीं हैं. वह झज्ञानी जीव पर को अपना मानता हुभा भोर 
चैतन्य प्रत्ता का प्रनादर करता हुभा मोह कमे को वाधता है । 

भात्मा ख्वय शरीर, मन, वाणी तथा भाठ प्रकार के कर्म रजकणों 
से सवेथा सिन्न वस्तु है। वह स्मतत्र निविकारी तत्न है । परज्ञानी को 
पनादि काल्न से इसकी ख़बर नहीं है, इमलिये पत्चेन्धियों में छुख 
मान रहा है, पर में मोह कर रहा है, भोर यह मानता है कि में पर 
का वुछ्य कर प्रकता हूँ | इस प्रकार का मोह चात्मा प्रज्ञाव भाव से 
करता है, किन्तु उसमें कर्म तो निमित्त मात्र है, कर्म पर व्तु है । 
पर कु भ्रात्म तत्व को रोके या लाभ पहुँचाये'यह तीन लोक भौर 
तीन काल में कमी नहीं हो एकता, किन्तु ' भपने स्वरूप को भूलकर जो 
यह शरीर कुदुलादिक भौर शुभाशुभ परिणाम है भो ही मैं हूँ, यह 
मानकर खरा की प्तोवधानी को चूक गया और पर में रागी हुआ 
सो बास्तविक मोह है | उत्तमें जड़ कर्म निमित्त 'सात्र है, स्वय पर में 
सावधान हुआ भौर स्वरूप में भसावधान हुभा तब जड़ कर्म को 
निमित रूप कहां जाता है, यह द्रव्य मोह है । 
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मोह कं फल देने की शर्ति के "द्वारा प्रगर्ट ' उदय रूप होकर 
भावकंरूप से प्रगठ होता है, इसका झथे यह है कि-मैसे कष्चें चावलों 
को पकाने पर उनका भांत बनता हैं इसी प्रकार' मोह कर्म पककर 
फल देने की शक्ति के द्वारा तैयार होता है; प्रैर्थात्‌ु उदयरूप प्रगटे 
होता है, तब चैतन्य घपनी प्रतीति न करे भोर विकार में युक्त हो 
तो नवीन' कर्म बेंधता है। वह कमे पककर फल्ल देने के लिये तैयार 
होता है, ओर प्रतीति न करे तो फिर युक्त होता हैं, वैत्ता का वैप्ता 
प्रवाह भनार्दि काले से जब तक प्रतीति न करले तब तक चल्लता 
रहता है। 

जैसे चावल पंकते है, उप्ती प्रकार जड़ मोह कम भी पककर फल 
देने को तैयार होता है। चावल तो मात्र परमांणु-धूल है, जड़ है 
भौर भ्रात्मां चैतन्य है। चावल रूपी है, व, रत, गध, स्वर वाले हैं 
ओर श्ाक्मा भ्ररूपी ज्ञान धन है। जब कन्चे चावल पर्ककर-भातरूप 
हो! जाते है तब उसमें त्वाद तो वही भ्राता है 'जो उन चाचल्लों में 
भरा हुआ था| चावल का खाद चावल में है| वह स्वाद कहीं भात्मा 
में प्रविष्ट नहीं हो जाता, तथापि अज्ञानी तो ऐसा ही म्रानता है। 
चावल (भात) को जीभ पर रखा और स्वाद आया कि चन्नानी यह 
मानता है, कि-चातल के स्वाद की प्रक्‍था मेरे भाष्मा में भा जाती 
है, उपका मुमे खाद भाता है; उप चावल का खाद ज्ञान में ज्ञत 
होता है किन्तु अज्ञानी उप्त खाद के राग,में एकाग्र हो जाता है, 
अर्थात्‌ वह राग का स्वाद लेता है झोर मानता है कि मुझे चावल का 
खाद आया है, किन्तु कोई पर वा स्वाद ले ही नहीं सकता, मात्र 
अपने राम का द्वी स्वाद लेते हैं। । 
«५ जैस घज्ञाना चावल के स्वाद में एफ्राग्र होता है! उस्ती प्रकार राम 
का रप्त, खीर, भर हलुभा पूरी सबका सममना चाहिंये। झज्ञानी' यह 
मानता 'है कि आम का रज् मार्नों मेरे भात्मा में ही पहुँच रहा हैं। 
किन्तु झ्राक्मा तो अरूँपी है, उच्चमें कहीं मिठाप्त प्रविष्ट नहीं हो जांत्ती, 
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किन्तु उम्तके प्रनुप्तार ज़िसे राग द्वोता है वह यह मानता है कि भो 
हो | भ्राज का कितना भच्छा स्वाद है | धान खाने में कैसा घानन्द 
भाया, ? किन्तु ढसे यह खबर नहीं है कि मैं शग़ादि में रुक गया हूँ। 
देखो तो पही, भज्ञानी जीव पात्मा में पानन्‍्द न मानवर खाने-पीसे 
में भोर पर वस्तु में झानन्द मानता है। भौर जो यह मानता है, 
यही प्रकारान्तर से अपने भात्मा को प्रवैया निर्माल्य मानता दे, भौर 
पर पदायें को, एप्ततव मानता है। यह खीर, पुरी, भाम का रस इत्यादि 
ज्ञान में ज्ञात होते हैं, विन्‍्तु उप्त रस्त को खाते समय जीभ पर रखा 
सो जीभ तो जड़ है, भोर खीर पूरी तथा भाग रप्त इत्यादि भी जड़ 
है। उन्हें जीम पर रखकर भौर चवा कर जि्त पेठ में उतारा वह 
पेट भी जड़ है, तब फ़िर वह स्वाद तेरे भीतर कौन सी जगह पर 
भ्राता है? उप्त जड़ की पर्याय प्ात्मा में बत्रिकाल में भी नहीं भा 
प्रकती, किन्तु भज्ञानी जीव मृढ़ू होकर यह मानता है कि मुझे पर 
पदाथे से रवाद मिला है, यह उसका प्रज्ञान है। चावल यह नहीं 
कहते कि-तू राग कर किन्तु भज्ञानी राग में लग जाता है| 


बिसे यह प्रतीति है कि में स-पर प्रकाशक हूँ, चावल के स्वाद का 
ज्ञाता हूँ, चावल की पर्याय तीन काल झौर तीन लोक में नहीं मुफ़से 
भाती चायल भोर चावल की पर्याय चावल में ही है, वह चावल की पर्याय 
का ज्ञान करने वाला-ज्ञायक है| भाष्मा ने स्वय प्नादि काक्ष से जो 
भूल वी है कि मैं' घ्रानन्द नहीं हूँ, में ज्ञान नहीं हूँ किन्तु मैं रागी 
हूँ, देषी हूं, ऐसी भूल का निमित पाकर जो कर्म बन्ध हुमा है 
उस रजकण में जब पाक शाता है, तब एक क्षेत्र में एक स्थान पर 
उदय रूप होकर भावक रूप से प्रगठ होता है, जो कर्म का फल 
झाया है, तदनुसार जिसकी प्रवृत्ति है वह मोह केसे का बन्ध करता 
है । कम कहीं रागन्ेघ, काम भोग नहीं कराते। जैसे चावल पकरकर 
तैयार होते हैं तब वे यह नहीं कहते कि तुम मेरे स्ाद में लग जाभो 
भर राग करो, इसी प्रकार जब कर्म पककर फल देने भाते हैं तब 
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वे यह नहीं कहते कि तुम मेरे स्वाद में लग जाओ भोर राग करो; 
कर्म तो मात्र विधमान रूप में, फल रूप में-विपाक रूप में भाते हैं। 
वे यह नहीं कहते कि तुम मुक्त में प्रटक्त जाओ, किन्तु तदनुस्तार जिपकी 
प्रवृत्ति है, ऐसा जो पपना माव्य धरात्मा है सो (भाव्य का धर्थ है 
कर्मानुपार होने योग्य भ्रात्मा की घबरवा ) जो कम का उदय भावक 
रूप से प्रगठ होता है तदूनुस्तार जो विपरीत पुरुषारथ के द्वारा राग-द्ेष 
गया करता है, वह मोह कर्म फो बाधता है । 


भावक झर्थात्‌ मोह कम, जो फल रूप से ग्रगठ हुआ है; तदलु- 
सार राग:ूंष की भाषना रूप जो भात्मा की भरवत्था हुईं सो माव्य 
है, उसे भेद ज्ञान के बल से दूर से ही लोठा लिया । यही 'दूर से 
ही' शब्द यह सूचित करता है कि उप्तमें किचित्‌ मात्र भी नहीं मिला । 
मैं परिपूण चतन्य भगवान हूँ, मुक्त में मलिंतता का अश भी नहीं है 
मुझे कोई पर पदाये सहायक नहीं है, इस प्रकार भेदज्ञान के बल 
पूषेऊ घपने भात्मा में राग होने से पूर्व ही भात्मा को बल्वपूर्वक 
हटाकर मोह का तिरस्कार करता है । 


बल पूर्वक मोह का तिरस्कार क्रिया कि- जगत के किसी भीं 
पदार छा मैं कर्ता-दर्ता नहीं हूँ, जगत के कोई भी पदाथे तथा कोई 
भी शुभाशुभभाव मुझे सुख रूप या प्तहायक नहीं हैं, दृप्त प्रकार बल्ल 
पूवंक मोह का तिरस्फार करके प्तमत्त भाव्य 'भावके सेकर दोष दूर 
किया है । यहाँ प्राचार्यदेव ने 'बल्न पूरक मोह का तिरस्कार' कहकर 
पुरुषार्थ बताया है । मैं ज्ञायक ज्योति चैतन्य मूर्ति हूँ निदोष और 
निरायल्लस्त्र हूँ | मुझे: देव-गुरुशात्र का भी अवल्खन नहीं है । इस 
प्रकार पर-के भझवल्लम्ब के बिना निरावलस्थन सभाव में एकाग्र 
हुप्रा' भोर पर में युक्त नहीं हुआ सो इससे पहज ही मोह का बह 
पूर्वक तिरकार होगया | घन्‍्य किसी प्रकार का ,तिरस्कार नहीं करना 
है, किन्तु अपने निश्रिकप वीतताग खभाव में रिपर हुआ कि मोह का 
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तिरस्‍कार सहज ही हो जाता है | यही उश्चा पुरुषार्थ है, यही सब्ा 
धमे है, और गद्दी भगवान की सच्ची भक्ति है । 


पहले इकतीसर्वी गाथा में द्वी, कुटुम्ब, हयादि भौर देव गुरु-शात्र 
इत्यादि की ओर होने वाले शुभाशुभभाव॑ से प्ात्मा जो प्रलग बताका 
सम्पक््दशन बताया भौर यहाँ प्रम्यक्र दर्शन हाने के बाद जो कर्म का 
फल हुआ उप्तमें एकमेफ नहीं हुआ, भर्थात्‌ उप्तमें युक्त नहीं हुआ । 
ताध्य्य यह है कि अधथुभ परियाम एकमेफ नहीं हुआ, इतना ही नहीं 
किन्तु देव-गुरु-शास््र को भोर जे। शुभ परिणाम होते हैं उनमें भी नहीं 
मिला, इंप्ती प्रकार पर से मिन्न होकर मोह में नहीं मिला, भोर भपने 
में स्थिर हो गया, इसलिये विशेष स्थिरता हो गई। पहले इकतीसर्वी 
गाया में द्रव्य को घलग किया है भोर यहेँ। पर्याय को भल्नग किया 
है। श्रद्धा में दृब्य को झलग करने पर मी पर्याय में मलिनता द्वोती 
यी, इसलिये पर्याय को खभाव रूप करके पर्याय में जितने क्रोष, मान, 
राग द्वेषादि होते थे उनसे प्रलग होकर विशेष स्थिर भव॒स्था की | जो 
कर्म का फल हुभा उसका श्रद्धा में ही नहीं किन्तु पर्याय में मी भादर 
नहीं है, घर्थात्‌ भरत्थिर होते रूप भी घादर नहीं है। भावक भर्षाव्‌ 
मोह कर्म शोर उसमें मिलते रूप झात्मा की जो प्रवत्था है प्रो माव्य 
है। उससे पल्ता ह्वोकर प्रपने में स्थिर हुआ मोह का तिरस्कार किया । 
प्रभी यहाँ मोह का तिरस्कार किया है, परन्तु मोह का नाश नहीं किया 
है, भर्थात्‌ यहां उपशम अ्रणी की बात है, जैसे भग्मि को राख से ढक 
देते हैं, उप्ती प्रकार यहाँ मोह ,को ढँक दिया है, किल्तु उसका प्तमूल- 
नाश नहीं किया है। यह द्वितीय कक्ता की मध्यम भक्ति है। 

प्रथम सम्यकूदशन होने, पर यह ग्रतीति हुई कि-शरीरादिक ही नहीं 
किन्तु जो शुभाशुम भावताएँ उदूभूत होती हैं वह भी में नहीं हूँ। में 
ऐसा स्तत्र खभाव जाला हूँ,-जहाँ ऐसी श्रद्धा हुई वहूँ। धरम का 
प्रासभ होता है। भागे को देखा, भाष्मा जाग्रत हो गया, किन्तु 
पुरुषार्थ की मन्दता से कर्मानुप्तार भ्रस्थितता की जो भव्त्था द्वोती थी 
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वह श्र कर्मानुसार न होकर पुरुषार्थ के द्वारा चैतन्य मूति भम्रृतश्ंगर 
गात्मा के भनुप्तार अवस्था होने लगी, गार्मी के खाभावानुस्तार भवस्था 
होने 'लगी । वह मुनि; एकल मे ठंकोत्कीणें-निश्चल ओर ज्ञान स्रभाव के 
द्वारा अन्‍य द्रब्यों के खमावों से होने वाले सर्व न्य भावों से परमार्थत 
भिन्न भपने झरात्म का अनुभव करते है, वे निश्चय से जितमोह हैं, 
जिन हैं, धर्मी हैं, बीतराग है, और केवलज्ञान प्राप्त करने के मार्ग में 
विधान हैं। हि 


वह ज्ञान स्वभाव कैसा है समस्त लोक के ऊपर तरता हुथा, 
अर्थात्‌ रागद्वेष में एकमेक न होता हुआ, राग-द्रेष और शुमाशुम 
परिणाम से भिन्‍न का भिन्‍न, धर्थात्‌ भधिक से श्धिक रहता हुआ; 
ऐसा वह ज्ञान स्वभाव सब के, ऊपर तरता सता प्रतीत द्वोता है। जैसे 
हजारों भगियों के किसी मेल्ले में कोई' एक ब्रणिक पहुँच जाये तो भी 
उसे यह शंका नहीं होती कि में भगी तो नहीं हूँ ” उसे यह निःशक 
विश्वाप्त है कि में भगी नहीं हूँ। में इन हजारों भगियों के बीच भा 
धर्म गया हूँ किन्तु हूँ तो बणिक ही, इस प्रकार वह भगियों के मेले 
से अलग ही तरता प्रतीत होता है, इसी प्रकार शरीर रुपया पैष्ता श्ली 
कुटुम्त्र भ्रादि और पुण्यन्पाप के परिणाम,-स्ब भगी मेला है, उप्रसे 
मेरा ज्ञान समाव भात्मा अलग ही है। वह कभी भी भगी-मेलारूप 
में कभी भी परिणत नहीं हुप्रा है, इसे वह निःशक्तया जानता है, 
झोर वह सम्पूर्ण भगी मेला से भलग तरता का तरता रहता है। जैसे 
कोयला झोर भग्नि दोनों भलग है, इसी प्रफार शरीरादि से, पुण्याद्दि से 
ओर समस्त लोक से, देह-मन्दिर में विराजमान ज्ञान मूति भल्लग है। 
ऐसे भात्मा को जिसने जान लिया है वह प्मस्त लोक पर तरता है। 
मेरा खमाव स्पष्ट प्रगट निर्मल सबका ज्ञाता है, वह पर रूप नहीं 
होता, इच्त प्रकार जिसने जाना है वह समस्त लोक के उपर तरता है। 


मेरा ज्ञान स्माव पर से निराला भोर प्रत्यक्ष उद्योत भाव से सदा 
झतरंग में प्रकाशमान है। लोग कहते हैं ऊ्लि प्रत्यक्ष हो तो हम उत्ते 
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मानें, किन्तु ग्राह्मा सय॑ ही सदा जानने वाला प्रत्यक्ष है। यह सब 
कुछ जो दृष्टि से दिखाई देता है, उसे जानने वाला प्रत्यक्ष होगा या 
भरप्रत्यज्ञ * यदि जानने वाला तू नहीं हैं तो कौव बानता।है! शोर 
जो ज्ञात होता है सो किसके पाघार मे होता है? जड़ को भान नहीं 
होता, जड़े कुछ नहीं जानता, इसलिये जानने वाला पात्मा लग ही 
सदा प्रत्यक्ष है। धपनी चैतन्य शक्ति ददा प्रगठ प्रत्यक्ष है। सूर्योदय होता 
है भौर घत्त होजाता है, किन्तु भगत्रान भ्रात्मा तो मदा धतरंग में 
प्रकाशमान जाग्रृत ज्योति की भांति बिराजमान है, ऐसे भात्मा का जो 
प्रनुभव करता है, उप्तने भगवान और गुरु की प्ची निश्चय स्तुति की है | 

वह भात्मा भविनाशी है। पुण्य-पाप के विकारी मात्र भोर पुण्ण- 
पाप के फल रूप बाह्य संयोग, सब छ्ाणिक झोर नाशवान हैं, क्षणभर 
में बदल जाते हैं, भोर भूप्न लथभाव हैं| इसके विपरीत ज्ञानानन्द 
श्रात्मा त्रिकाल स्थायी-परत्र भोर शाश्वत है। तसका कमी नाश नहीं 
होता ऐसा भविनाशी है । 

भगवान झ्ात्मा ध्वय ख॒तः ही सिद्ध भर परमाये रूप ज्ञान खभाव 
है। में खय सिद्ध हूँ, में झपने से ही सिद्ध हुआ हूँ, मुझे मिद्ग 
करने में मेरी सिद्धि करने में कोई शरीर, मन, वाणी ग्रादि पर पढ़ा 
की प्रावश्यकता नहीं होती | परमाये रूप भगवान भ्रात्मा खतः तिंद्ध 
है, उसे सिद्ध काने के लिये-निश्चित करने. के लिये पुएय कानराग का 
या पर संयोग का अवल्लम्बन नहीं लेना पढ़ता । 

परमार्थ रूप भगवान भात्मा ज्ञान खमभाव है । भ्रात्मा को ज्ञान 
में पहचिचान कराई है । जैमे गुड़ की मिठास के द्वारा पहिचान कराई 
जाती है, इसी प्रकार घात्मा की ज्ञान गुण से पहिचान कराई गई है | 
का के उदय में राग-द्वेष से युक्त होऋर जो प्रत्यिर द्वोता था वह 
झपने ज्ञाव स्रभाव को पहिचान कर स्थिर हुमा, भर्थात्‌ उत्त भव्य 
भावऊ-प्कर-दोष को दूर करके दूसरी निश्चय खुति की है। मेरी 
महिमा ऐसी है कि जो उर्मश्ञ के मुख से भी नहीं कह्दी ना सकती; 
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उसे जानकर जो उप्तमें स्थिर होता है उसने अपनी भक्ति की है, केवल 
ज्ञानी की भक्ति की है भोर तीथकर भगवान की भक्ति की है । 


यहँ। किसी के मन में यह विचार उठ सकता है कि इसमें कौन से 
भगवान पभौर कौन से तीर्थंकर प्रागये ! उप्तका समाधान यह है कि- 
जो पपने श्रात्मा को पहिचान कर उप्तमें स्थिर होगया उसीने भात्मा 
की सच्ची भक्ति की है, भोर जिम्नन घात्मा की 'भक्ति की है. उसने 
पमी तीपकर्तो की प्रमी केवलियों की और प्षमी पिद्दों की मक्ति की 
है । यह द्वितीय कक्षा की मध्यम निश्चय भक्ति है। 


जहाँ निश्चय की ग्रतीति है बहाँ। भपूता को लेकर भगवान की 
भक्ति का शुभभाव द्वोता है, प्ो वह व्यवहार स्तुति है, किन्तु शुभराग 
विकार है, इसलिये वह आत्मा को लाभ नहीं करता, भपने स्वभाव की 
प्रतीति ही गुणकारी है। | 


इस्त गाथा सूत्र में एक मोह का ही नाम लिया है, उप्तमें मोह 
पद को बदलकर उप्तके स्थानपर राग-द्वेष इत्यादि सोलह सूत्र लेना 
चादियें। जैसे राग मेरा खमाव नहीं है, राग झोर राग के फल्ल में 
केवज़ज्ञान नहीं होता, राग को तोड़ने का स्वभाव जिप्त श्रद्धा में लिया 
है, उसके द्वारा भागे बढ़कर राग को तोड़कर केकलज्ञान होगा, इस 
प्रकार राग में युक्त न हो और पपने में एकाग्रता बढ़ाये सो यह 
पाता की भक्ति हुई । 

इसी प्रकार द्वेष भी मेरा स्रूप नहीं है | रोग भादि प्रतिकूलता' 
के प्रसंग में जो अरुचि होती है वह द्वेष है। उस द्वेष से मेरा निमल स्व- 
भाव पल्नग है, इसी प्रकार झपने स्वभाव में एकाग्र हुआ और द्वेष 
से भस्पिरता छूटकर स्थिर भवस्था हुई, सो द्वितीय कक्षा की स्तुति है । 

इसी प्रकार मैं क्रोध से भी झलग हूँ | पर पदाथे मुझे क्रोध 
नहीं कराता। मेरे भात्म स्वभाव में क्रोध नहीं है, वर्तमान भवस्था में 
पुरुषाथ की भशक्ति को लेकर क्रोध ह्लोता है, पर की भोर जिंतना 
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क्रोध में रुकता है इससे भलग होकर गुण में सावधानीपूर्णक, एकांग्र 
होगया सो द्वितीय कक्षा की उच्च भक्ति है। इक्तीस्वी गाया में 
भ्ाम्मा को क्रोधादि से भलग करने को क्या है भर्थात्‌ भेद ब्ान 
करने को वहा है, भौर बत्तीमर्ती गाया में भकत्था में जो परिष/ता 
होती थी उसमे भी छूटकर विशेष स्थिर होने को कहा है । 

इसी प्रकार मान से भी प्पने को श्रल्ग करे । जगत में जो 
निन्दा-प्रशसा होती है प्रो में नहीं हूँ, मेरे भाशमा की कोई निन्‍्दा या 
प्रशशा नहीं कर सकता, क्योंकि मैं प्रात्मा भरूपी हूँ, भौर 
निन्‍्दा प्रशपा के शब्द रूपी हैं | रूपी में मेरा भरूपी पात्मा नहीं 
भा भक़ता अथवा मेरे प्ररूपी आत्ता में रूपो पदार्थ प्रवेश नहीं कर 
पकता इप्तलिये कोई मेरी निन्‍्दा या प्रशश कर ही नहीं सकता | 
जिसे 'जो अनुकूल पढ़ता है वह उस्ती के उल्दे-सीधे गीत गाता हैं, 
कोई दूसरे को निन्‍्द्मा या प्रञमा कर ही नहीं सकता | निनन्‍्दा-प्रशपा 
होने मे जो राम-द्रेष होता है, वह कोई कतता नहीं है, मेरी भ्रशक्ति के 
कारण प्रवस्था में जो राग द्वेष होता है वह मेरा खरूप नहीं है पर 
पदाथे मुझे राग द्वेष नहीं कराता, मेरे खेभाव में राग-द्ेष नहीं है; ऐसी 
प्रतीति होने पर ॒भ्ननन्‍्त राग-द्वैब चला गया, इतना ही नहीं किन्तु 
पवस्‍था में जो कुछ लचक भाजाती थी उससे भी भव स्थिर होगया | 
त्रिशेष खरूप स्थिरतों के द्वारा मोह का अभात्र करने लगा सो यही 
उप्त वीतरागी त्वि्ता की बात है | 

पर में झहकार तंत्र गाता है जब यह विचार करे कि-मेरी प्रशसा 
वेग है, मेरी निन्‍्दा की है, झोर॑ इस प्रेकार जो परे में प्रपननापन मानता 
है उसके कुछ भीतर से भहकार द्वोता हैं, भोर तीज राग-द्ेष होता 
है। किल्तु हे भाई ! न तो तेरा नाम है, भोर न तेरी 'जाति पीत 
है, फिर भी ऐसे शरीर के नाम से तुमे कोई पहिचाने (सम्बोधन करे) 
ओर उस नाम से तेरी निन्‍दा करे तो तेरा उप्में को। चला गया ? 
जो यह मानता है कि यह नाम मेरा है, भौर जिंसका यह ्नादर 
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हो रहा है वह में हूँ,-वह पर को अपना मान' रहा है इसलिये उसके 
भीतर से शाग-हेष होता है। जब कोई नाम'को गाली देता है तत्र पंहे 
उसे (गाली को) झपने खाते में ले लेता है भरोर तत्र राग-द्वेष होता 
है, किन्तु तू भर इसे रहने भी दे | 'झत्र तू नाम को अपना मत 
'मान | दूसरे लोग जिस नाम से पुकारते हैं उत्त नाम में तेरा प्राक्मा 
नहीं है । जिसे यह ग्रतीति है कि मेरा भात्मा किप्री की वाणी में 
नहीं आ सकता, उप्के रागनद्रेष बढ़ता नहीं किन्तु घठता जाता है, तथा 
झात्मगुण की शाति भोर स्थिरता बढ़ती जाती है । ऐस्री स्थिति में 
बह भगवान की द्वितीय कक्षा की निश्चय स्तुति करता है। 

झनादि काल से भप्रतिबुद्ध शरीर वाणी और मन को भपना 
मान रहा था, उसे समकाते समकाते निश्चय स्तुति को बात कही 
गई है । 

भात्मा भाता रूप पे है पर वस्तु रूप नहीं, भोर न पर वस्तु 
झात्मा रूप ही है | यदि भात्मा पर वस्तु रूप हो जाये और पर वस्तु 
भात्मा रूप हो जाये, तो दोनों दृत्य एक हो जाये खतंत्र न रहें। 

पाता ज्ञान शाति श्ादि भननन्‍्तगुणों का पिड है। झात्मा में जो 
राग-द्रेषादि भाव होता है वह प्ात्मा का त्रिक्नाल स्थायी स्वभाव नहीं 
किन्तु ज्णिक्र विक्रारी भाव है । भोत्म खभाव को भूल कर, पर को 
झपने रूप में मानना, ग्रुण को भूल जाना है, भौर गुण को भूत 
जाता खतत्रता को खो देना है। ख्तंत्रता के खो देने से दुःख भोगना 
पड़ते हैं | जब अपने गुण जानने में नहीं भाते तब कहीं तो भपने 
को मानेगा ही ! भर्थात्‌ यंह शरीर, राग-द्वेष और विकार रुप मैं हैँ हृफ 
प्रकार पर में ध्पये भस्तिल को स्वीकार किया मानों यह मान लिया 
कि में परमुखापेज्ञी हूँ भोर प्र्वधा निर्माल्य हूँ । 'यदि मै शंरीरादि, 
रागादि को छोड़ दूँगा तो मैं नहीं “रहेगा, यदि मुकर्मे से विकार 
"निकल गये तो -मुममें कुछ नहीं रहेगा,-इस प्रकार भपने को निर्माल्य 
'मोननेवाला अपने !भ्रात्मा का अनादर करता है, और अपने गुरणों 
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की" हथ्यी करता है-। हर -इस प्रकार 'अपुने- भुर्णों की द्ृत्या-करने 
पाला कभी-भी पराधीनता-को नहीं-इटा -भ्रकता तथा बह प्रदा--पर- 
मुखापेज्ञी बना रहेगा,। झ्ात्मा ज्ञान, दरीम: सतृत्र सुख, भानन्द भौर 
थीये की-मूनि है, “उप्ते यथावत्‌ न माने 'ओऔर जब तक पर को अपना 
मानता "रहे तो तब तक रंवतन्र धर्म नहीं, हो सकता | भौर जब खतंत्र 
धर्म ?महीं होगा: तब तक" परतत्र विक्लार भर्धात-दुख होगा |, . ' 


. झात्मा बिल्कुल पृरथकू-पर से मिन्न है, उसे पराभ्रय की झाषश्यकता 
नहीं होती किन्तु भज्ञा्नी जीवों १। बाह्य लेक्ष है, और वे बाह्य से 
दी देखते हैं, इसलिये उनके मन में यह बात नहीं जमती । 

यहँँ। भग्रतिबुद्ध को प्मकाते हैं | अग्रतिबुंद्ध वह है जो भपने 
को विस्ली प्रस्तुत- वस्तु से भलग नहीं 'जानता भौर जो इस्त बाते से 
झजान है कि-स्य झात्मा परुव है, भोर जो भपता श्जान है, “अर्थात्‌ 
आपने फो नहीं मानता वह अप्रतिवुद्ध भज्ञानी है। 
- वस्तु ख़भाव को जाने बिना कहाँ टिका जाये ? भौर ठिके बिनी 
चाजित्रि नहीं होता, तथा चारित्र के बिना मोक्ष नहीं होता, इसलिये 
मोक्ष के लिये चारित्र चाहिये भोर चारित्र को यथाथे ज्ञान चाहिये । 


इकतीसर्बी माथा में परिचय होने को बात कही है। परिचय होते 
ही प्ब वीतराग हो जाते हों ,तो बात नहीं है। किन्तु जो जाना 
ओर माना उसमें पुरुषार्थ करके क्रमश, स्थिर होता जाता है प्रो यह 
,वीतराग की सच्ची भक्ति है। 


यहूँ। मान कषाय की चर्चा की जा चुकी है, जहाँ। कोई शरीर के 
नाम का भपमान करता है या प्रशप्ता करता है, वहँँ। झज्ञानी को 
चुछ ऐसा लगता है कि यह मेरा नाम है, भौर जो इस नाम की 
प्रशत्ता की वह मेरी प्रशत्ता है, इस प्रकार मान बैठना प्रो मान है । 
शरीर की निनन्‍्दा रतुति घुनकर भज्ञानी को रागद्वेष होता है किन्तु 
शरीर तो जड़-पुदलल परमाशुन्तों का बना हुमा है। वह पदा रहने बाल 
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नहीं है । जब 'पूर्वभव से माता के ठदर में भाया तव तैजस भोर 
कार्यण-दो शरीर साथ लेकर आया था। यह स्थूल शरीर तो माता के 

उदर में भाने के बाद बना है।। पूव, भव का नाम कम लेकर भाया? 
था इसलिये माता के छउदर में शरीर की रचना हुई, भोर फिर बाहर 
भाया; तः्एचात्‌ दूध, दाल, भात, रोटी, शाक इत्यादि से इतना बड़ा 
शरीर हुआ । यह शरीर सदा स्थायी वत्तु नहीं है, किल्तु गमुक पम्तयः 
तक रहने वाली वस्तु है! इसी प्रकार राग-द्वेष विक्वार भी परम्ुक प्तमया 
तक रहने वाले है, सद्दा स्थायी नहीं हैं । .इपलिये ज्ञानी सममता है 

कि-न तो यह शरीर ही मेश है भोर न रागदेष ही, तथा मेरे झात्मा 

की निन्दा स्तुति .कोई नहीं कर सकता । « तीनल्लोक भर तीनकाल्न में 

कोई भी व्यक्ति प्रात्मा की निन्दा-स्तुति नहीं कर सकता, इस प्रकार 

ज्ञानी को प्रतीति है भोर विशेष स्थिरता है इसलिये सस्तार के चाहे 

जैसे प्रता भायें तो भी उप्ते कुछ नहीं होता, भर स्थिरता बनी रहती 

है । यह भगवान की द्वितीय कष्ता की भक्ति है । 


धर्म वह है कि धरम को जाना-माना पर फिर प्रतिकूल प्र 
आने पर समझे कि-वह उसी में है ओर में भपने में हूँ, उप्रर्मे न 
मेरा हाथ है नमुक्त में उसका। किन्तु झ्रभी जब तक अपनी ध्शक्ति हैं 
तत्र तक अशुभराग को दूर करके शुभराग होता है। बह शुभराग भी 
मर्यादा में होता है, क्योंकि स्वरूप/ की मर्यादा का उल्लंघन करके: 
शुभराग भी नहीं ,होता ] क्विन्तु (यहाँ तो उत्तः मर्याढित शुमरीगः को भी 
दूर काने की बात! है।।] कक +- व4., 7 ४ 


कम प्प मा । 
ज्ञानी ममता है कि मैं ज्ञाता हैँ, झ्ानच्दरवरूप हूँ, बीतराग- 


स्वरूप हूँ, मेरे भरात्मा कौ कोई जात-परीत नहीं है | तब फिर मुझे 
कीन वहेगाँ कि तू ऐंता हैं; 'भीर ( वैसा है, तू अच्छा है, तू बुरा 
है। इस प्रकार धर्मात्मा जीत पूर्व कमे- के उदयानुसार जो प्रसा आता 
हैं उपमें-मान॑ नहीं होने देता। * ' ' ा 
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* भज्ञानी को लाता है कि मेरी जाति-पँ।ति है, मेरा कुठुम्ब-परिबारः 
है । इस प्रकार वह पर को अपना मानवर परतत्र बनता है । जब 
जन्म ग्रहण ड्रिया तत्र कहेँ। खबर थी कि मैं भमुक जाति का हूँ 
अथवा इस शरीर का यह नाम है? जन्म के बाद माता-पिता ने या 
स्‍्नेद्टी जनों ने इच्छित नाम रख दिया; तब्र भज्ञानी उस नाम को पकड़ 
बैठता है श्ौर कहता है कि यह नाम मेरा है । फ़िर जब्र कोई बद- 
नाम लेकर निन्‍दा ऋरता है, तो क्रोध के मारे उप्तके शरीर में कटे खड़े 
हो जाते हैं । किन्तु भाई | बदनाम तेरा कहँ। है ? भज्ञानी जीव ने 
जहवँ-तहँ मेरा-मेरा मान रखा है, इसी लिये उसे क्रोषभान भादि होता 
है, किन्तु ज्ञानी, किसी भी ग्रसग में मान नहीं होने देता। 


माया भी मेरा स्वरूप नहीं है। माया का भय है दम्भ। ठस 
दम्भ से मैं भात्मा झलग हूँ, इस प्रकार प्रषकत्व तो हकतीछवी गाया 
में बताया जा चुका है, किन्तु जो अक्षत्वा में मी भत्यिरता रूप माया 
न होने दे भोर भवत्या की स्थिरता करे ठप्त जितमोह की यहूँ। 
बात है। 


लोभ भी मेरा स्वरूप नहीं है | लोभ विकारी भाव है, वह मेरा 
स्वभाव भाव नहीं है| में तो सतोषस्वरूप प्नन्‍्त हूँ यह जानकर 
प्पने में स्थिर हों योर लोभ अकृति का ठदय होने पर उसमें युक्त व 
द्वो तो उप्तने लोभ को जीता है । 

भरष्टकर्म के रजकण भी मेरा स्वरूप नहीं हैं, उनसे में भला हूँ। 
इसी प्रकार कर्मों के निमित से जो भ्बस्या द्वोती है बह भी मेरा 
स्वभाव नहीं है | इसलिये भझपने स्वभाव में रहना झोर भवत्या को 
मलिन न होने देना सो भाव्यमावक-सैका दोष से दूर रहना है। 

नोकरे भी मैं नहीं हूँ। किसी ने गाली दी सो वह नोकमे है। 


उस गाली दैनेवाले ने गाली नहीं दी है, किन्तु तेरे ही पूर्वि्त 
भशुभभाव से जो कर्मबन्ध हभा था उसी के ठदयलरूप यह प्रति- 
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कूल सयोग मिला है। इद्धतापूषफ यह प्रतीति क्यों नही करता कि पहले 
जो भशुभ परिणाम हुए थे उन्ही का यह फल है, वह मेरा खरूप 
नहीं है। भज्ञानी जीत या. तो कर्म का दोष निकालता दै था नोकमे 
का। किन्तु तू उत्तका मात्र ज्ञान ही कर और यह जांन कि यह पूर्वक्ृत 
भूल का परिणाम है। 


जो जो प्रयोग मिलते हैं वह कम का फल नोक़र्म है। नोकर्म में 
भनेक बातों का प्रमावेश हो जाता है। भच्छा प्न्न-जल मिले, शरीर 
भरच्छा रहे या न रहे, ओर बाहर की भनुकूलता हो या प्रतिकूलता 
यह पत्र नोकम है| जो यह मानता है कि यदि धुमने जायेगे तो शरीर 
प्रच्छा रहेगा वह नोकमें को भ्रपना मानता है | अधिकांश मनुष्य यह 
मानते है कि-यदि हम सबरे चाय न पिंये तो हमारा प्र दुखने 
लगे, यदि चाय पी लें तो मत्तिष्क में शांति रहे भोर ज्ञान चच्चा काम 
करे ! किन्तु यह तो विचार करो कि चाय की नरा-सी घूल तुम्हारे 
ज्ञान में कैसे प्त्दायक हो प्रकती है? यदि चाय के एक 'प्यात्ने से 
ज्ञान अच्छा काम करने लगे तो फ़िर जगत भर की चाय इकट्ठी करके 
पी लेने से तो केवलज्ञान हो जाना चाहिये। अरे ] यह कैसी विपरीत 
मान्यता है ) अपनी विपरीत धारणा से ऐसा मान रखा है कफि-यह 
पर बतुएँ मेरे ज्ञान में सद्टायक हो प्तकती हैं। ज्ञानी प्मकृता है कि 
न्ोकम मेरा खरूप नहीं है, किन्तु अपने निर्विक्ार खमाव में एक्ांग्र 
होकर रहना ही मेरा स्वरूप है। 


इसी प्रयार मन, बचन, काय का जो योग है उप्त योग को कम 
कर डालना अर्थात्‌ विकल्पों को कम कर देना और खरूप में एकांग्र 
होना सो भगवान की सच्ची स्तुति है। 


इसी प्रकार ईकतीपवी गाया में यह बात झा चुकी है किनमें 
पैचेन्द्रियों से; मित्र हूँ, भोर इन्द्रियों मेरी नहीं है। 


श्द्क ] समयसार प्रवचन : दूसेरा भांग 


! ५ जैसे यदि रूप को देखकर भर्यित्ता की प्रोर झुकॉब होता हो ता 
से दूर करके स्पिर द्वोनों चाहिये, उप्ती प्रकार यदि कोई' शब्द छुनका 
भर्थिरता द्वोती हो तो दूर करके स्थिर होना चाहिये। इसी प्रकार 
संपशन, रसना पौर प्राण के सम्बन्ध में भी सम लेना चाहिये | 


राग-ह्ेष को भेदज्ञान के बल से भलग करके भपने में स्थिर होकर 
उप शांत किया है, नष्ट नहीं किया। पूर्वोक्त ज्ञान समाव के द्वारा 
भ्न्य द्रव्य से प्रधिक भाष्मानुभव करने से जितमोद्द जिन हो गया। 
यहा यह झाशय है कि शेणी के चढने पर जिपके अनुभव में मोह का 
उदय न रहे, भोर जो भपने बल से उपशमादि करके भात्मा का' 
अनुभव करता है, वह जितमोह है। यहाँ मोह को दबा दिया है, 
नष्ट नहीं क्रिया | यह भगवान की द्वितीय कक्षा कि निश्चय स्तुति है। 


भगवान की छुति भपने भाष्मा के साथ सम्बन्ध रखती है, पैर 
भगवान के साथ सम्नन्ध नहीं रखती । सम्मुख विद्यमान भगवान को 
भौर जो परोन्मुख भाव है प्रो शुभभाव है, उप्तप्ते पुण्य बन्ध होता है, 
धर्म नहीं | स्री पुत्नादि कौ झोर जान वाला भाव झशुभभाव है| तप्त 
अ्शुभभाव को दूंएं करने के लिये भगवान की शोर शुभभाव से युक्त 
होता है, किन्तु धात्मा क्या है-औौर धर्म का सम्बन्ध मेरे भात्मा के 
पोथ है, यह न जाने, न भाते तो ठसे भगवान की पच्ची स्तुति या 
भक्ति नहीं हो प्कती | जो इृप पचरगी दुनियँर्मे भच्छा शरीर भच्छे 
खान-पान भौर भच्छे रहन सहन में रचा पचा रहता है उसे यह धर्म 
कही से प्रमक में भा त्कता है? ॥ रेरकी 


4 |) 


तीसरी स्तुति भाव्य-मावऊ भाव ,कीः भभावर रूप निश्चय स्तुति, हैं, 
इफे झराचार्यदेव समझाते है, जो उतत खरूप को समक लेता है उसे 
हत्फाल ही ऐसी 'स्थिरता नहीं हों जाती, किन्तु यहा "यह 'समकाते 
हैं कि निश्चय स्तुति भोर 'भेक्ति का यह खरे है 


; 5 
$ 0 3 
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जिदमोहरस्स दु जंइया खीणो मोहो हविज्ज साहुस्स । 
तडया हु खीणमोहो भंण्णदि सो णिच्छयविदृहि ॥ ३३) 


जितमोहस्य तु यदा ज्ञीणों मोहो भवेत्साधोः । ह 
तदा खलु च्षीणंमोहों भण्यते स निश्वयविद्धि, ॥ ३३ ॥ 

अथे;--जिसने -मोह को जीत लिया हैं ऐसे “साधु के जब मोह 
'ज्ञोगं होकर सत्ता में से नष्ट होता हैं तत्र निश्चय के ज्ञाता उस 
'सांघु को निश्चय से 'क्षीणमोह' इस ताम' से पुकारते है । ] 
”  बझज्ञानी 'मर्थात्‌ भनादिकाल से भज्ान और शरीरादि सयोग को 
अपना माननेवाले जीव से 'कहते है कि हे भाई ! तेरे झात्मा को 
सम्बन्ध तेरे साथ है, पर के साथ नहीं है। तू घपने भ्रात्मधर्म के 
सम्बन्ध को पर के साथ मानता हो; देव-गुरुश|्न को भी अपूते भात्म 
धर्म के सम्बन्ध रूप से मानता-हो तो यह सच्ची स्तुति नहीं है, यह 
सममाते हैं । के 

इत निश्चय स्तुति में पूर्वोक्त विधान झात्मा में से मोह का तिर- 
स्कोर करके पूर्व कथनानुप्तार ज्ञान स्वभाव के द्वारा भन्य द्वव्य से 
अधिक झात्मा का भनुभव करने से जो जितमोद्द हुआ है, उसे अपने 
स्वभाव भाव की भावना का मली-भाति अवल्म्बन करने से मोह की 
संतति का ऐसा झ्ात्यतिक ब्रिनाश होता है क्रि फिए उत्तका उदय नहीं 
होता । 

मोह का भथे है खरूप की भत्तावधानी। उप्त मोह को खरूप 
-की स्रावधानी से नष्ट कर दिया-। पहले तो मोह का तिरस्कार करके 
उसे दबा दिया था, किन्तु यहाँ स्वभाव भाव की भावना का भल्ली-मीति 
अगलम्बन करके मोह का ऐपा नाश किया कि फिर उसका उदय नहीं 
होगा । 
:  प्रयप्र-कक्षां की निश्चय स्तुति में मोह से पृथक जानने ओर मानने 
को कह्दा है] 
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, द्वितीय कक्ता की स्तुति में बताया है कि भोह में एकमेक नहीं 'हुच्ा 
किन्तु दूर से ही लौट भाया, पर्षात्‌ मोह का तिएकार कर दिया, 
ओर इप्त प्रकार मोह का उपशम कर दिया है। 

तीसरी कक्षा में मोह का क्षय दिया दै। 

इस प्रकार यह जघन्य मध्यम भ्रोर उत्कृष्ट स्तुति कही है। 

अपने भात्मा की उत्कृष्ट शुद्ध-निमल भाव की भावना का भर्य है भान्त- 
रिक् एकाग्रता । नित्रिकल्प स्वभाव में स्थिर हुभा, मात्र शुद्ध वीतराग 
स्वभात में एड्ाम्रता करने में लग गया, और ठप्तका भली-मैति ऐसा प्रव- 
लम्बन किया कि दो घड़ी में ही केयलज्ञान प्राप्त होजाये, ऐसी यह 
उत्कृष्ट भक्ति है। 


यहैँ। ऐसा खतंत्र स्भाव बताया है कि कोई पंर पदार्थ कुछ कर 


"नहीं देता | जब तेरा ही धभात्मा सरूप की जागृति के द्वारा प्रयत्न 


करे भर जब मोह का ज्ञाय करे तभी मोह क्षय होता है, उसे कोई 
पर पदार्य या व्यक्ति नहीं कर प्रकता, ऐसा स्वतन्न खरूप बताया है। 
बत्तीसवीं गाया में 'दूपरे में मिले बिना? भोर 'तिरस्कार करके” ऐसा कट्दा 
गया है, किन्तु यह नहीं कहां गया है कि त्वभावभाव की भावना का 
भली-माति भवलम्बन किया है। यह तेतीसर्बी गाया में ख़मावभाव की 
भावना का भली-माति पबलम्बन करने की वात है, भर्थात्‌ त्पिरता 
की ऐसी जमावठ की है कि मोह का एक अश भी न रहे । 


जड़ को 'प्पनी खबर नहीं है। उप्तरी खबर करनेवाला प्रत्यक्ष 
वश्योतमान जाग्रृत ज्योति, चैतन्य प्रभु ज्ञायक स्वभाव है। उप्तका भली- 
सति प्रवलस्तन करने से मोह ऐसा नष्ट हो जाता है कि फिर वह 
फ्राट नहीं छ्ोोता | यदि अग्नि को राख से दवा दिया जाये तो वह 
पुन; प्रगठ हो सकती है, किन्तु यदि नष्ट कर दिया जाये तो धह्ढ प्रगट 
नहीं हो सकती | इसी प्रकार मोह को' दबा दिया जाये तो वह पुनः प्रगठ 
दो जाता है, यदि उसे नष्ट कर दिया जाये तो वह फ़िर प्रगठ नहीं 
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हो सकता । ज्ञानलरूप परस्मांगा में ऐसा स्थिर हो कि अन्तर मुहृर्त में 
केवलज्ञान प्राप्त है जाये। जो इम प्रकार मोह का क्षय करता है वह 
प्षीग्रमोह जिन कहलाता है। यह बारहवें गुणथान की वात है, तथापि 
सर्ववा धप्रतिवुद्ध को प्रमका रहे हैं। 

परमात्मा को प्राप्त हुआ भर्थात्‌ बारहवे गुणसथान में परमाक्षा हुमा, 
प्पने में युक्त हो गया सो वह निश्चय भक्ति या निश्चय स्तुति है। 
यहँ। तो श्रभी परमात्मा वी भक्ति और ख्तुति है। तेरहत्रे गुणस्थान में 
स्तुति का फल है क्योंकि वहीँ सम्यृण परमात्मा हो जाता है। 

यहाँ। भी जैंमा कि पहले कहां गया है उसी प्रकार राग का क्षय 
किया भौर द्वेंप का क्षय कर दिया, इत्यादि सभी बाते ले लेनी चार्धिय। 

पहले झपने बल से उपशम भाव फे द्वारा मोह को जोता, फिर 
सर्प की प्तावधानी के द्वारा महा प्तामथ्ये से मोह का मत्ता में से 
क्ाय बारके जन्र परमात्मा को प्राप्त होता है. तब 'क्तीणपोह जिन 
कहलाता है। भन्तरग में पर से मिन्न होका एफ्राग्र हो पे वह स्तुति 
ओर धर्म है। निम्नदशा वाले मे कहा है क्निझपने में जितना प्र्नस्ध 
स्थापित करें उतनी हो सच्ची भक्ति है, परावज्षम्ब्रन से धर्म नहीं होता 
किन्तु घन्‍्तरग लखूप में पम्प ज्ञानपूत्रंक जितनी एकाग्रता स्थिरता 
होती है, उतना धमे है। परोन्मुबता का जो भाव है मे। शुपमाय- 
पुययभाव है। उस धशुभराग को दूर करके शुभ विकल्यकूप राग होता 
है। याद शुभराग न हो तो पाप राग होता है, इत्तिये ज्ञानी भगुम 
राम को दूर करके शुमराग में युक्त द्वोता है, किल्त बह शुभभाव 
विकारीभाव है, उपसे मेरा स्रभाव विक्रतित होगा ऐसा वह नहीं मानता । 
यह जो "तीनों वगी की निशचय रतुरति कट्टी है मो तीनों का प्रस्ब्ध 
प्रात्मा के माथ है। भर यहां इस निश्चय-्पयद्वार रूप स्तुति का पघर्ण 
चलशरूप में कहते है 

ग्कत्य व्यवहारतों न तु पुन, कायात्मनोर्निश्वया- 
नुः स्तोग्न व्यवदारतोडस्ति बपुपः स्तुल्या मे तत्तत्त्तत । 
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स्तोत्र' निश्चयतश्चितो भवति चित्सुलीय सैव भवे- ' । 
न्नातस्तीथ+रस्तवोत्तरवलादेकत्मात्मांगयो: )| २७ || 


अथ--शरीर और भात्मा में व्यपह्मारनय से एकल है डिम्त 
निश्चयनय से एकल नहीं है, इसलिये शरार के सतबन से प्रात्मापुरुष 
का स्तव्रन व्यवरह्मरनय से हुप्रा कइलाता है, निरचयनय से नहीं। 
निश्चय से तो चैतन्य के स्तत्न से ही चैतन्य का स्वत्नन ह्ोत, है"। 
वह चैतन्य का स्तबन यहैँ। जितेन्द्रिय, जितमोंह, क्ञीगमोह, इत्यादि 
(उपरोक्त) प्रकार से होता है। घज्ञानां ने तीधकर के सघन का जो 
प्रश्न किया था उम्रका इस प्रकार नयविताश से उत्तर दिया है, उमर 
उत्त के बल से यह छिद्ध हुमा कि झात्मा भ्ौर शरीर में सिश्वय से 
एफ नहीं है। 

शरीर झोर भात्मा एक ही स्थान पर रहते है, इतना प्रम्बन्ध व्य- 
बहार से है, निश्चय से नहीं शरीर के स्तवन से व्यवहार से स्तवन 
'हता है। उप्तस्ते पुण्य बन्ध होता है, किन्तु वह आत्मा का धर्म नहीं 
है। चैतन्य का स्तवन चैतन्य से ही होता है। चैतम्यमृति--पर से भिन्‍न 
स््रभाव में एकाग्र होना दी निश्चय स्तवन है। केवली भगवान के शरीर 
'कीौ शोर लक्ष जाये या उनके भात्मा की ओर लक्ष जाये किन्तु दोनों 
व्यवहार स्तुति हैं। उनसे पुण्य बन्ध द्वोता है, किन्तु प्रात्मा का था 
नहीं होता। 

अपने स्वरूप में एकाग्र होना भी व्यवहार है, क्योंकि परमार्थ 
मुत्र खरूप अखगड पझात्मा ही परमाये भर्थात्‌ निश्चय है, किन्तु यहँ। 
'तो पराश्रय को छुड़ाकर छाम्रय की भपेक्षा से सत्र में एकाम्न होने को 
निश्चय कहा है। वैप्ते तो परमार्थ पुत्न स्वरूप भात्मा ही परमार्थ है। 
आत्मा झ्री ओर का भात्र भात्मा की मूऊझ् भक्ति शरीर स्तुति है। पराश्रय 
के बिता श्रात्मा में एकाग्र होना सो मूक भक्ति है, पर्म 'है। भौर भात्मा 
का त्यमात्र है। भक्ति में बोलमे का, भात हो सो विकल्प है, किन्तु 
छाप “एड्राग्र होने का दूसरा. नाम मूक भक्ति'है।। ६ 
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पर से अल्नग हुआ पर्थात्‌ पर का अमिमान दूर हो गया, फिर 
अ्रस्थितता को दूर करने का प्रयाप हुमा । येहँ। कोई कह सकता है 
कि इसे जानने का क्‍या काम द्वै? किन्तु भाई | शात्म विवेक के बिना 
स्पिर द्ोने का प्रयापष नहीं होता; ओर विवेक, छढता तथा स्थिरता के 
बिना मुक्ति नहीं होती । 


इति परिचखिततत्तैरात्मकायेकताया 
नयविभजन युक्त्याउत्यतमुच्छादितायाम्‌ । 
अबतरति न बोधो बोधमेवाद्य कस्य 
सससरभसक्ृष्ट- अस्फुटन्नेक एबं ॥ र८ ॥ 


कथः--जिन्होंने वस्तु के यथाये स्वरूप का परिचय किया है, ऐपे 
मुनियों ने जब भात्मा और शरीर के एकत्य को हश्त प्रकार नयबरिभाग 
की युक्ति के द्वारा जड़ मूल से उखाड़ फेमा है-भत्यन्त निषेध किया 
है, तब भझपने निमरस के पैग से प्राकृष्ट होकर प्रगट होने वाला एक 
स्वरूप होकर-क्रिप पुरुष को वह ज्ञान तत्काल ययाथेता को प्राप्त 
न हागा 


अब प्राचार्यदेव एक भदूभुत बात कहते है। 


जिसने नय-विभाग की युक्ति से पर से प्रात्मा का पृथक्रत्न जान 
लिया है, परिचय प्राप्त किया है, उप्तने शरीर के प्ताथ माने गये एक 
वो जड़ मूल से उखाड़ फेक्ा है। 
.ु 


, शरीर मन, वाणी, और पुण्य पाय के भाव तेरा कुछ भी नहीं कर 
सकते | तू इससे पर है, थे तुकपे घत्यन्त मिन्न है। तुममें पर पदा्व 
“नदी है, इम्‌ प्रकार भात्यतिक रूप से निषेध किया है। जिसने पर 
से पथकत्म को जान, लिग़ा है उप्तने पर से एकल को उखाड़ फेहा है। 
मंत्र कि ऐसे मुनियों ने पर सम्बन्धी एकल का झत्यन्त निषेध कर दिया 
'है। , तब फिए ,किपतदपुरुष ,को तुकाल ज्ञान न, होगा ! 
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भ्राचार्यदेव कहते हैं कि हमने घनेक प्रसार से प्रात्मा को पर से 
मिन्न बताया है, तब फ़िर ऐसा कौन पुरुष होगा कि जिसमे सम्यक् 
प्रतीति न हो * श्रब तो मम्पक्‌ प्रतीति होनी ही चाहिये | ऐसी बदूभुत 
बात सुनकर भी क्िस्ती क मन में यह शक्का हामय्ती है क्रि-्पहले 
ग्यारह शाग का ज्ञान प्राप्त क्िखा था तब भी आत्म ग्रत्ीति प्रगठ नहीं 
हुई थी तो भनत्र क्या होगी? तो यह उचित नहीं है | 


श्राचार्यदेव कहते है कि भाई ? पुणय-पाप के विकारी भाव नाशबान 
हैं। उनसे तेरा अविनाशी खरूप प्रृथक्क्‌ है। उप्त श्रविनाशी स्वस्थ को 
हमने प्रगट कर लिया है, सो तुम से कह् रहे है, तब्र फिर तुम्हारी 
समकत में क्यों नहीं पायेगा ? श्रवश्य झायेगा, प्रवृश्य प्रतीति होगी । 
यह वस्तु तुम्हारे कानों में पड़े, तुम्हारी सच्ची जिज्ञास्ता हो, रुचि दो 
तब फ़िर यह बात क्यों प्रमफ नहीं श्रायेगी! जन्न कि हमने भनेक 
प्रकार से झात्मा को भिन्न बताया है तब्र तत्फाल ही झात्म प्रतीति क्यों 
नहीं होगी ? इससे तो भावाल दइृद्ध प्तमी को तत्काल प्रतीति हो ही 
जाती है। 

वह ज्ञान प्रपने निजरस से झ्ाकृष्ट होफर एक रप्त द्वोता हुआझ्ना 
प्रगट होता है। में आनन्द मूर्ति हूँ, ऐसी श्रद्धा के द्वारा उप्तमें एकांग्र 
होजाये तो मात्र ज्ञान ही नहीं किल्तु प्राथ में भानन्द भी प्रगठ होगा, 
ओर भाकुलता तथा पराधीनता भी नहीं रहेगी । भात्म प्रतति के होने 
पर शांति होती है, भानन्द होता है, आत्म प्रतोति होने पर भाकुलता 
दूर न हो भ्ौर शांति ग्राप्त न हो, ऐसा बात इस शात्र में कहीं है & 
नहीं | शरीर और भात्मा दोनों त्रिफाल में पृथक्क पदार्य हैं, शरीर के 
भाव भात्मा के, ओर भात्मा के भाव शरीर के भाधीन नहीं हैं। 

सच्ची सेवा प्लोर पच्ची भक्ति तत्र कहलाती है जत्र यह प्रतीति 
होजाये कि-शरीर और इन्द्रियों से में ज्ञान स्वभाव ध्रुव भात्मा मिन्न हैं, 
जो यह प्ञणिक विकार है प्तो मेरा स्वभाव नहीं है। ऐसे स्वन्यर विवेक 
शक्ति वाले ज्ञान से स्वरूप की एकाग्रता रूप सेवा करना सो प्च्ची 
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भक्त है। घात्मा प्रकेला, निर्विकल्य, निर्विकार और श्रुव खभाव है, 
उसझा प्रनुभव करना दी धर्म है, ओर फिर भागे जाकर स्थिरता करना 
तथा राग द्वेष का समूल नाश करना सो यह्दी भगवान की मच्ची स्तुति है। 


अ्रद्टठाईसये कलश में भ्ाचारयदेव कहते है क्रि-हमने जो अधिकार 
कहा है तो अपने स्व-पर के प्रथक्व के विवेक से कहा है। 


इसमें झनेक प्रकार बताये है। मिप्त जीव को भ्ात्मबर्म चाहिये है 
ठउम स्वरूप से परिचित ज्ञाता गुरु पहले मिलना चाहिये। यहँ। वक्ता 
ओर श्रोता की बात कही जा रही है । जिन धर्मात्मा मुनिर्यों ने वस्तु 
के यथायथ खखरूप का परिचय पर्थात्‌ भभ्याप्त करके भनुभव कर लिया 
है, उनसे सुनने के बाद अन्तरग पुरुषाथ से एकाग्र हुआ जा सकता है। 
यहँ। उप्त पात्र को लिया गया है, जो तत्माल प्रमझ प्कता है। 


शरीर मन और वाणी से तो धर्म नहों होता, क्रिन्तु पराश्रय से 
शुभाशुम विकह्य की ओर कके तो वह भी थे का यथाय सरूप नहीं 
है। आत्मा ज्ञान मू्ि अत खस्प है, वह भात्मा का यथाये स्वरूप है। 
ऐ3 आत्मा के यथा खरूय का परिचय काक्े, जो केवलज्ञान को प्राप्त 
करने के लिये बारम्पार स्वरूप स्थिस्‍्ता करते है, ऐसे मुनियों ने पात्मा 
और शरीरादि के एकल को जड से उखाड़ कर फेक दिया है। 


जैसे पत्थर पर हॉकी से उ.मीणे अप्छर मिट नहीं सकते इसी प्रकार 
आत्मा शरीर, मन ओर वाणी से मिट नहीं सक्ृता। आत्मा का ऐसा 
ठफेत्कीण श्रुत्र स्वरूप है कि वह अन्‍्तरग में होमे वाली शुभाधुभ 
भावनाओं से भो नहीं मिटता । वस्तु खभात्र क्रिस भी बाह्य पदार्थ से 
या ग्रान्तरिक शुभाशुभ साव से नष्ट नहों होता | 

भगवान श्रात्मा शरीर में झोर शरीर आध्मा में त्रिक्राल नहीं रहा 
है। शरीर शरीर में है ओर आात्मा आत्मा में है। शरीर का प्रत्येक 
रजकण पृथकूतृयकू है | जब शरीर का एक ग्जकण बढलता है तब 
उत्त स्वतन्न रजअकण को इन्द्र भी नहीं जदल सफता। 
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झन्‍्तरग खरूप चेतन्य शुद्ध मूति पर से भिन्न भानन्दघन है, 
छप्तकी प्रतीति होने पर सम्पकृदशन होता है। मे शरीरादिक पर 
पदार्थों को ऐसा कर दूँ श्र वैसा कर दूँ ऐसी मान्यता में रुक जाने 
से सर्प सम्मुख होने की शक्ति रुक जाती है। भावत्मा घस्तु, उप्तक 
क्षेत्र गर्थात्‌ लम्जाई-चोड़ाई, उत्तडा कान भर्थात्‌ वरततमान प्म की 
झवत्था भ्रोर उप्का भातर भ्र्थात्‌ ज्ञान द्शनादिक अनन्त गुण घने 
आमें है, इसी प्रकार जड़ वक्तु और उसप्क्ा क्षेत्र काल एवं भाव जड़ 
में है। इस प्रकार फ्छर अपेक्षित ज्ञान को युक्ति स॑ विभाजन के द्वारा 
शरीर और झ्ात्मा के एकल को जड मूल से उखाड़ फेक्का है। जिमने 
यह नहीं जान पाया कि घात्मा प्र्ववा मिन्न है और जो यह मानता 
है कि मैं पर का कुछ कर प्रकता हूँ; उप्ते धर्म को गध तक नहीं मिलो । 


श्राचार्यदेव बहते हैं कि हमारी कही हुई इस बात को छुनकर 
किस पुरुष को यथा ज्ञान न हांगा | जब्र कि तने वाला ज्ञानी है 
कौर पमकने वाला पात्र है तो फिर समरक में क्यों नहीं भागेगा। 
शरीर, मन और बाण मेरे नहीं हैं, उम ओर होने बाल्े भाव भा मेरे 
नहीं हैं, इस प्रकार वीर्य पर में से रुक गया भोर मेरा ज्ञानानद का 
वीर्य मुक्में है यह जान लिया, तो फिए क्रित्त पुरुष को यथार्थ प्रतीति 
शीघ्र तत्माल न द्वोगी ? जिक्षने पात्र द्ोफर छुना है वह ययार्थता को 
क्यों नहीं प्रात करेगा ? भाचार्य कहते हैं कि हमारी कही हुई बात 
जात को प्रगश्य मोक्ष दिलायेगी। हमने शरीर और आत्मा की मित्रता 
के गीत गाये हैं, पृथकत को स्पष्ट बता दिया है, तब्र फिर ऐंधा कोन 
पुरुष है जो जह् चतन्‍्य के विभाजन को न प्रमक पके ? ऐसी भूत 
बात को प्राप्त क्रेपे बिना पचमकाल के जीत क्यों रह जाये? इप 
प्चमक्ाल, में ऐसा शास्ष रचने का विक्प उठा भर हमारे द्वारा यह 
शाक्ष रचा गया तो फ़िर ऐमा कोन पुरुष है जो इसे पढ़क-्सम्क कर 
'स्ररूय को आप्त न होगा ? यह बात सुनकर ऐका, कौन जी हंगा 
जिसे ग्राम प्रतीति न होगी । 
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से पत्ता के 'पन्मुख हुआ जीव लरूप को पहिचानता है, और 
पर तत्ता में रहने बाला सरूप को भूल जाता है। धाचार्यदेव कहते' 
है कि पत्रमकाल् के जीप क्रिया-कंड में फेस गये। हमे इस पुक्तक 
के सचने का विकलय उठा तो जात के जीव क्यों न स्मफेगे ! भवश्य 
पम्मेंगे । प्मयप्तार की महिष्ा क्या कहें ? इसे तो जिपने पमझा हो 
वही जानता है। प्राचार्देव ने महुत कहंणा दत्त की वर्षा की है। 
यह सप्रसत्तार क्रिसी बलबत्तर निर्मित उपादान के योग से रचा गया 
है। झाचायदेव कहते है कि-हम अपने ख-्सभाव के बल से कह रहेः 
है, इसलिये हमारा नमित्त ही ऐप्ता है फि जोन यथा तत्व को भव्य 
प्राप्त करेंगे। कैसा ज्ञान यवाथता क्रो प्राप्त होगा ! पपने निजरप प्ले 
झाकृष्ट होकर अज्ञान में लत राग भोर प्राकु्ता के रप्त का वेदन 
होता था उम्त बंद को ताइ़कर भपने ज्ञान झानन्द रप्त से झाक्ट 
होकर प्रगठ होता है, ऐसा प्रमु शाव भोर मधुर रक्त से भरपूर है । 
सम्पकृदणशन के प्राठ होन पर प्रु्यन्ताप के झाकुक्ञतामय भात्र को 
झशत नाश करता हुमा आपने में एक्राग्न होकर निमरस प्रमट होता 
है। इसफ्ा नाम है सस्यक्रशन, भोर इसका नाम है सम्पकल । शेष 
सब्र मन गढ़न्त बाते है। ' 


व्यवहार का भर है प्राश्रित भाव; उप्तसे भ्रामा को अत्रग बताया 
है। वह पराश्नित भाव ते कभी पुरुषार्थ की प्राप्ति नहीं होती, इसप्रकार 
विभाजन करके भात्मा को अलग बताया है। व्यवहार ते परमार कभी 
प्राप्त नहीं होपक्ता, यह जानकर ऐपा कौन पुरुष होगा जिसे  भेदज्ञान 
ने हो? पचमक्ाल के प्राथियों की पात्रता देखकर आचार्यदेव ने 
शात्र लिखे है। इनके द्वारा पचमफ्राल के पात्र जीव्र जड़ चैतन्य को 
विभाजन करके अवश्य स्वरूप को आप्त होंगे, एकावतारी,होंगे। यह 
तो स़बे प्रथम सम्पकूदशन और सम्यकूज्ञान की बात है, जो कि घ्म 
मन्दिर की नीत्र है भोर मोक्ष का बीज'है। जो बीतराश होगये है 
उनके लिये नहीं किन्तु चतुये गुणस्थानवर्ती जीों की यह बात है । 


४६६ ) समयसार प्रवचन - दूसरा भाग 


शरीर सन ओर बाणी की क्रिया है मो मे नहीं हैं, भोर सप्तार के 
बहाने से, घमे के व्रह्ममे से या ऐसे ही किप्ती भी बहाने से होते 
वाली पोन्मुखा वृत्तिंवा मेरा खरूप नहीं हैं, में तो एक चैतन्य मूर्ति 
प्रखए्ह ज्ञान खड्दा हैँ। इप प्रकार यहीँ। पर से मिन्नलर की प्रतीति 
बताईं है। ज। दीधे संप्तारी हैं उनकी यहाँ बात नहीं है, किन्तु जो 
यह प्रतीति करके एक दो भव म॑ मोक्ष जाने वाले हैं उनकी बात है । 
जिपतने श्रात्मा का भनन्‍्त पुरुषाय नहीं देखा वह पनन्त प्प्तार में 
परख्ममण करेगा । जो यह कहता है कि कर्म बाधा डालते हैं, काल 
भाडे आता है, और जड़ मुझे दुष्फम कराता है, वह पाखणड दृष्टि 
अनन्त समारी है, उत्तजी यहाँ बात ही नहीं हैं | 

जेम-जेम मति अल्पता श्रने मोह उद्योत । 

तेम-तेम भय शंकरना अ्रपात्र अन्तर ज्योत | (श्री मद्रागचद्र ) 

ज्यो-ज्यों है मति अल्पता और मोह उद्योत | 


त्यॉन्त्यों भव शक्रा रहे अपात्न अन्तर ज्योत॥ 


जि मति में प्रह्पता है, ज्ञान मे विवेक नहीं है, मोह उद्यात 
घर्यात्‌ जो पर पदार्थ पर भार देता है, भौर जिप्ते यह निः्वाप्त नहीं 
है कि मैं झनन्त पूरी शक्ति रूप हूँ, भोर जो काल, क्षेत्र तथा कम 
को बाधक मानकर दूसरे पर दोषारोपण करता, उस्ती को भव की 
शक्का होती है, । मै भपने पुरुषार्थ से छतत्र भात्म तल के मोक्ष की 
प्राप्ति कर सकता हूँ जिसे ऐसी श्रद्धा न दो, भोर जिशकी बुद्धि में 
यह बात न बैठे कि राग को तोडवा मेरे आत्मा के द्वाथ की बात है 
वह भपात्र धन्तरव्योत है | 

मे भात्म तथ एक क्षण में भनन्त पुरुषार्य करके भनन्तकाल की 
आवुलता को नष्ट करने वाला हूँ क्योंकि में घनन्त बोरय की मृति 
हूँ, यह बात जिप्नओं बुद्धि में जम जाती है उप्तके झगन्‍त प्त्तार नहीं 
होता | 
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भूगु पुरोहित के दो पुत्र कहते है कि हे माता! हमें भरत दूपरा 
भव घारण नहीं करना है। 

अ्ज्जेव धम्स पडिवज्जयामो जहिंपवन्नान पुणम्मवायों 

अगागय नेवय अत्थि किचि सद्धारवंनेविणइन्तुराग ॥ 

छोटी आयु के दो बललक जिन्हे जाति स्मरण-ज्ञान हो गया है, 
श्रात्म ज्ञान हो गया है, वैराग्य प्राप्त करके भपने माता-पिता से कहते 
हैं कि-हे माता! और हे पिता! हम प्ाज ही श्रात्मा की निर्मल 
शक्ति को अगीफार करेंगे। और हम यह निश्चय से कहते हैं कि अत्र 
हम दूमरा भत्र घारण नहीं करेंगे। जहीँ। प्रात्मा के शुद्ध चैतन्य स्वरूप 
की प्रतीत हो गई है इमलिये भब पुर्नजन्म ग्रहण नहीं करेंगे । हे माता | 
अब हम दूमरी माता के पेट से जन्म नहीं लेंगे, भर दूधरी माता को 
नहीं रलायेगे। हे माता! प्रब एक मात्र तुके तो दुःख होगा किन्तु 
दूसरी माताओं को नहीं रुलायेंगे, हम अब भशरीरी पिद्ध होंगे फिर से 
दृपत भव में नहीं प्रायेंगे। इम प्रकार कहने वाले केवलज्ञानी नहीं किन्तु 
छग्मस्थ है, जिन्होंने प्म्पकऋरशन बल से ऐता कहा है। 

माता कहती है कि है पुत्रों | तुप भ्रभी छोटे हो इस्तलिये सस्तार 
के घुख भोगफर फिर ससार का त्याग करना, हम सत्र प्ताथ हो गृह 
व्याग करेंगे। तुमने भी विषयों को नहीं देखा है, तुम्हारे मन में 
तृष्णा रह जायेगी इसलिये मुक्त भोगी होर्वीर फिर ग्रृह त्याग करना। 

पुत्रों मे कहा कि हे माता! जगत में अ्रप्राप्त कौन सी वस्तु 
रह गई है? मात्र श्रात्म स्वभाव को छोडकर इस्त जगत में कोई 
भी वस्तु भप्राप्त नहीं रही है, केत्ल भात्मा ही अप्राप्त रह गया 
है। भहिमिन्द्रादि के सुख भी हमने भोगे है, इसलिये हे माता * प्ाज्ञा 
दो। हमारे प्रति जो राग है उसे तोड़कर श्रद्धा लाइये जो फ्रि भ्रापके 
झात्मा के शेष का कारण है। हमारे प्रति जो राग-लालप्ता है उस्ते 
बोड़कर प्ात्मा की श्रद्धा करो जो तुम्हारे लिये ज्ञेम कुशल का 
कारण है। 
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गाता को मम्मोधन करके उन बाला ने जागृत होकर यहू बचन 
कहे है। जो भात्मा कस्याग॒ को उच्चत हग्मा हैं वह रुक नहीं सकता। 
उन बालकों ने झ्यन्त आग्रहपूर्यफ बासस्थार यहां जि माता हमे 
ञ्ाज्ञा दो हम शा ही पर्म का प्रगोफारं फरेंगे। 

जो क्षत्रिय शूर्वीर युद्ध के लिये मन्नद्व हो जाता है वह कभी 
पीछे नहीं रहता, भौर "विजय गाल का ही चेन लेता है। कौर 
पाडबों के युद्ध में श्रीक्षष्ण ने जो प्रिजय आराप्त +) थी वह उसी से 
हिपी नहीं है। जो कायर होते है वे युद्ध में धत्ररते है, भोर या ता 
वे युद्ध में मर जाते है या भाग जाते है । 

इमी प्रकार जो पहले से ही कहते है कि प्रात्मा क्या करे, कर्म 
वाघा डालते है, यदि कम मार्ग दें तो धर्म 6, और इ१ प्रकार जा 
घबराकर रुंदन करने वंठ जाते है उन्हें मरा ही समझो, अथगा व हारे 
ही पड़े है। हे भाई | तू चतन्यमृति ध्नन्‍्त शक्ति का खामी है, तुमे 
कर्म की-रफ़ता की वात शाभा नहीं देती । शाचार्यदेव बद्धते है कि 
हमने इस प्मयपार में जो भेदज्ञान को बात कही है, १ह निमल भौर 
निशक होने की बात है, जो तीनक्राल में भी बदल नहीं सकती ऐसी 
भ्रप्रतिहतता की यह बात है । यह सुनकर जिए्त भन्ताग से श्रद्धा 
जम जाये उमे भत्र क्री शुक्ला नहीं रहती, उप्का पुरुषान भागे बढ़े 
बिना नहीं रहता। ' 

श्री कृष्ण के शांत्र चक्र इत्यादि से जैसे युद्ध के सैनिकों का पहला, 
दूसरा और तीछा भाग, भाग गया था उसी प्रकार श्री कृष्णारूप 
आत्मा भ्रकेला खमभाव में सन्नद्ध हुआ ओर श्रद्धापूतंकत रत हुभा कि 
वहँ कर्म का पहला भाग, भाग गया श्रौर जहाँ। ज्ञान किया वहीं 
दूसरा भाग, भाग गया, भर चार्ज हुआ सो तीस भाग एकदम 
भाग गया। प्रम्यक्ूदशन का शख करूँ और सम्यक्त ज्ञानहपी धतुष 
की डोरी संची कि वहँँ। पिवैक जागृत हो गया कि जो जो विकल्प 
उठते है वह मैं नहीं हूँ। वहूँ। कर्म के दो भाग तो दूर हो गये भोर 
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जो कर्म का तौमरा भाग शेष रहा सो वह खरूप में स्थिर होकर 
चीतराग दोने से एकदम दूर हो गया | 

जो जपन्य मध्यम ओर उत्कृष्ट भाराधना करता है, उप्तके सप्तार 
नहीं रहता, उपर्में भी जो उत्कृष्ट भाराधना करता है उप्तके तो निश्चय 
से भव रहता ही नहीं है, किन्तु जो जधन्य भाराधना करता है, वह 
भी भव रहित हो जाता हैं। यह घाचार्यदेव की वाणी और झात्मा की 
साक्षी है। 

इस मानव जीवन में झ्ात्मःल्याण कर ले। इस पचरगी दुनिया में 
व्यय ही मोह करता फिर रहा है, किन्तु हे भाई जब शरीर का एक 
रजकण भी इधर से उचर होगा तब तू उसे नहीं रोक सकेगा। तू 
यह मान रहा है कि में उसे रोक देता हूँ, किन्तु यह तो लू भपनी 
मूढता को ही पुष्ठ करता है। 

रजऊण की जिप्त प्रमय जो अगस्था होनी है, वह नहीं बदल पकती । 
किन्तु यहेँ। तो लोग यदि हजार पाच पोो रुफ्ये का वेतन पाने लगते 
है तो वे आसमान प्तिर पर रख लेते है और' पममते है कि में सब 
कुछ करने को समथे हूँ | लेकिन क्या कमी बाल्नू का गह बन सकता 
है? ठाठ के यैले में हवा भरी जा प्रकती है! यदि नहीं तो फिर 
पर पदार्थ को अपना मानकर भम्प्तिनपूर्रफ़ स्तिर उठा कर चलनी भी 
दीक नहीं है, पर को अपना मानकर अभिमान करना 'भशक्याुष्ठान 
है।। चैतन्य भगवान अनन्त शक्ति का पिण्ड है, ठंसे भूल कर पर 
पदाथे को अपना मालेगा तो यह भत्र वृथा' जायेगा) जब कि ऐप्ा 
प्तमागम प्राप्त हुआ है तो भरात्मकल्याण करता हुआ शगें बढ़। 

अज्ञानी जीव झनाहि मोह के सन्तान-क्रम से निरूपित जो श्रात्मा 
झौर शरीर का एकल्म है उसके सत्फार को लेकर भत्पत प्रतिबुद्ध था, 
अज्ञानी जीव को शरीर सम्बन्धी ऐसा स्वाद ला गया है कि-जे| शरीर 
है सो ही मे हूँ, ऐसे निएे झज्ञानी जीव को आचारयदेव ने यह स्म- 
यमार सम्रक्ाया है। उसने पात्र होकर सत्ता कि तत्व कान स्मोति 
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प्रगट हो गई, मम्पकू श्रद्धा का उदय हुमा, भौर यह प्रतीति हुईं मे 
वस्तु पर से निराली है। सारण रहे की ऐसी प्रतीति गृहस्थाश्रम में 
रहने वाले धाठ वर्ष के बालक को भी हो पयती है, भावाल दृद्ध 
सभी को हो सकती हे । में भ्रात्मा ज्ञान खरूप निर्दोष मृतति हैं, 
ऐसी प्रतीति होने से कमे पठल हट गये । जप्ते मंत्रों मे अब्र विकार था 
तत्र वर्णादिक प्न्‍्य प्रकार से दिखाई देते थे, और जब्र विकार मिट 
गया तथ ज्यों के त्यों दिखाई देने लगे, उमी प्रकार बखुलभाव तो जैमा 
हैं वैध्ा ही है, उिन्तु प्‌ का स्वामी बन कर घृम रहा था, इसलिये 
यह प्रतीति न होने से कि भाव्मा पर से भिन्न हैं- पर को अपना मान 
रहा था। जब बिल्ली के बच्चे की आंखे ख़ुलतो है तब्र वह बहता दै 
फिल्‍मी यह जगत कन्र से है? ब्रिल्ली ने कहा कि बेटा, जगत को तो 
सत्र इपी प्रकार ज्यों का त्यों देखते चले आ रहे हैं, तेरी ग्राख भ्रभी 
खुली है इसलिए तुमे यह जगत श्रत्र दिखाई दिया है। इती प्रकार 
भज्ञानी को स्वरूप विपरीत दी भाषित हो रहा था, विल्तु खरूप तो 
जैप्ता है वैता ही है, भोर शरीर भी ज्यों का तों है, किन्तु इसे यह 
प्रतीति हुईं कि घरे ! मेरा ऐपा स्वरूप है! इस प्रकार प्रतीति होने 
पर कर्मों का भावरण भली-मैति हट जाने से प्रतिवुद्ध होता है। स्मए्ण 
रहे कि यहेँ। मात्र 'कर्मों का आ्रावरण हट जाने से! न कहकर यह कहा 
है फि-भली-माति कर्मी का प्ावर्ण हट जाने से! प्रतिबुद्ध होता है, 
इसी प्रकार भविष्य में भी उसे विन्न का विमित्त नहीं रहेगा। यहाँ 
अस्ति-तास्ति दोनों दा ग्रहण है। तत्व ज्ञान की प्रतीति हुईं जो भर्ति 
है ओर भावरण का प्रभाव हुभा प्रो नारित है। कोई कहता है कि 
हम पुरुषाये तो करते हैं किन्तु कम मार्ग नहीं देते, लेकिन भाई ऐपा 
नहीं हो सक्ता। जितना प्रवल कारण होगा उतना कार्य बिना 
नहीं रहता | 


जो प्रत्यन्त भ्रतिबुद्ध था उप्ते प्रस्पक्रशन हुआ है। साक्षात्‌ 
दृष्टरूप झयने को झपने से ही जानकर इस पर भार दिया है कि- 
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भ्त्य जो देव-गुरु-शाल्न इत्यादि है उनमें से क्रिस्ती सै भी नहीं किन्तु 

झपने मे हो जाना है, झपने से ही श्रद्धा की है। देव-गुरु-शाक्ष तो 
मात्र निमित्त थे, झब जो जाना है उप्ती के श्राचरण करने का इच्छुक 
होता हुआ पूछता है क्रि-भात्मा राम को अन्‍य द्ब्य का ध्याग करना 
या प्रय्यास्यान क्‍या है* 


सम्यकू दशन होने के बाद ही ग्रद्यास्यान होता है। प्रत्यास्यान 
शर्थात्‌ विरति-निवत्ति। जो वृद्ध जाना है उपी का श्राचरण करने का 
इच्छुफ़ होकर पूछता है। यहाँ। उसी का! शब्द पर भार दिया है। 
इनका अथे यह है कि जो जाना है उप्ती का आचरण करना है दूसरे 
का नहीं। घर्थात्‌ आत्मा में जो निमेल स्रभाव है उसी का प्राचरण- 
क्रिया करना हैं। भगवान शभात्मा में स्थिर होती हुई जो क्रिया है पो 
क्रिया है। शिष्य पूछता है कि प्रमो! सम्पकू दशन होने के बाद 
चारित्र कया होता है ! ओर प्रत्यास्यान किसे कहते है? यद्यपि उस्े 
भान तो हो ही चुका है, तथापि वह गुरु से भत्यन्त विनय पूषे-बहु- 
मान करता हुमा पूञता है, फ्रि- प्रय्याख्यान फैसे होता है। सम्पकत्त 
हो जाने के बाद क्या उसे यह खबर नहीं है कि-चारित्र किसे कहते 
हैं? बह यह भली-मै।ति जानता है कि-प्रवीति होने के प्रश्चात्‌ स्वरूप 
में कैसे स्थिर होना चाहिये, भोर वह यह पत्र कुछ जानता है, तथापि 
ठसने गुरु से यह प्रश्त करने मात्र झपनां भान्तरिक विनय प्रदर्शित की 
है | उत्तकी यह नम्रता स्पष्ट प्रगट करती है, कि-निकठ भविष्य में 
ही उमके 'केवलज्ञान ग्रगठ होने बाला हैं। उसे भव चारित्र की उत्कट 
इच्छा हुई है, ओर वह गुरु के निकट उपस्थित है, इसलिये पूछे बिना 
नहीं रहा जा सकता, यह विनय का एफ प्रकार है। प्म्यकल्ी पतन 
कुछ भान होते हुए भी पूछ रहा है, इसका भरे यह नहीं है, कि बह 
चारित्र की परिभाषा जानना चाहता है, उिल्तु वह स्थिर होने के लिये 
बिनयपूर्वक पूछता है। ओर क्योंकि वह चारित्रि की उत्कठ धाकाक्षा 
से पूद्द रहा है, इपलिये- डा धरही उप क्वा रिप्रेग ३ होने पाला है। 
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नकार्सप-फा्तिवद था, तथ्र वह शरीर को दी अपना मानता था, 
और जब उस्ते भात्म प्रतीति हो गई तब बह उल्लमित हो उठा, भर 
तब्र भ्रपने को 'भरा्मा राम! कहकर पूछता है, कि प्रभो ? आत्मा राम 
को भय वस्तु के लाग करने को कहा है, सो वह क्या है आदचार्य- 
देव ने इसका जो उत्तर दिया है, सो वह भ्रागे कहा जायेगा। 


श्रात्मा श्रोर शरीरादि की क्रिया सर्ववा मित्र है। शरीर घोर श्रात्मा 
दीनों एक वस्तु नहीं है, उन दोनों का एक प्रवर्तन नहीं है, अप्तका 


शर्थ यह है कि-न तो दो क्रियाएँ एक की है, ओर न दो मिलकर 
एक क्रिया ही हुई है। 


त्रिकाल में भी ऐसा नहीं हो मऊ़ता ऊ्रि यढ़े अधिक लोग माने 
तो प्त्‌ मत्रूप कहलाये, शोर यदि थोडे मनुष्य माने तो पत्‌ भसततरूप 
हो जाये क्योंकि सत्‌ के लिये बहुमत या झल्यमत की आवश्यकता 
नहीं होती । पत्‌ का माप संख्या पर प्वलम्बित नहीं है। जब यह 
कहा जाता है. म्ि-गड़ की क्रिया खतत्र है, पुण्य से भाषधर्म नहीं 
होता, तब्र ऐसी बात छुनकर सामान्य जनता को विरोध सता मालूम 
होता है-विचित्रता-प्ती लगती है, किन्तु कहीं भी कितना भी विरोध 
मालूम हो, यहाँ तो विरोध को दूर करके झाजश्यमेत्र मुक्ति प्राप्त करनी 
है। भावान महावीर के समय में भी सत्य का विरोध करने वाले थे 
तब आजकल की तो बात ही क्या कहना * 


यहूँ। त्याग का सच्चा खरूप बतलाया है। प्ममे बिना त्याग कर 
करके सूख गया, छह छह मद्दीने तक उपवास किये और इतना कष्ठ 
दिया गया फ्रि-शरीर की चमड़ी उतार कर उप्त पर नप्तक छिंड़का गया 
फिर भी मन से भी क्रोध नहीं किया, ऐसा एकबार नहीं किन्तु धनन्‍त 
बार कर चुका है, तथापि भत्र का श्न्‍्त नहीं हुआ। श्रीमद्‌ राजवन्क 
ने एक जगह जाती कि पन्‍त के बिना घनन्‍्त की बात को भरते 
प्राप्त नहीं होता भ श्रुति -वर्शन केन्द्र 
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भ्रान्तरिक प्रतीति के त्रिना धन्य सम्तत्त क्रियाएँ को, उनसे कषाय 
पन्‍्द्‌ हुई, पुण्य का बन्ध हुआ, प्ोर नवर्में ग्रेबेयक तक गया डिन्‍्तु 
जम्म-मर्ण दूर होकर भत्र का घन्‍्त नहीं हुआ | उन क्रियाओं से मोत्ष 
नहीं हो सकता। यदि कोई यह कहे झि यह तो सातवे, ध्रथवा बार- 
हैवें गुण स्थान की बात है, तो बह मिथ्या है। क्यों कि यहाँ तो न 
समक-अप्रतिवुद्ध-भज्ञानी को प्मझाया जारहा है । 

आत्मा पर से मित्र चैतन्य दल अलग ही है। उम्ते एक क्षणमर 
को भी अलग नहीं जाना । झोर एक क्षणमर को भी कभी ऐसी प्रतीति 
नहीं हुई फिन्मेरी श्रद्धा पर से मिन्‍न मुक्ष में है, सेरा ज्ञान भी पर 
से भिन्न मुझमें है, और मेरी अन्तर रमणता रूप क्रिया भर्थात्‌ चारित्र 
भी पर से भिन्‍न मुकमें है। यदि ऐपी प्रतीति ही जाये तो ज्ञान ऐसा 
प्रगट और स्पष्ट ही जाये जप्ते श्रा की जाल्ली दूर हो जाने से स्पष्ट 
दिखाई देने लाता है। 


शरीरादि के प्रत्येक रमकूण को क्रिया खतत्र होती है, फिर भी 
जीयों को वेराग्य प्रगठ नहीं होता । यह मनुष्य भव प्राप्त करके ऐसा 
भाव प्रगठ नहीं फिया कि जिमसे मात्र एक सत्र रह जाये-ओर अशरीर 
अगवा प्राप्त हो जाये | जैप्ता बीतगागदेव ने बाह्य है, बैप्ता भात्म परि- 
चय प्राप्त क्रिये विना भत्र का अन्त नहीं होता। बिना पममके यह 
नरमव्‌ व्यू जायेगा। ऐमा भ्रय्तार तो कुत्ते, बिल्ली की तरह है, ऐसे 
बहूत से जीव इम जगत में जन्म ग्रहण करते है और मरते है, किन्तु 
यदि ऐसा भाव प्रगट करें कि फिर भत्र ग्रहण ने करना पड़े तब जीवन 
सफल दहे। यदि कोई यह कहे किल्‍दुनिया के कहने के झनुपार 
चल्लने से झात्मा का परम होता है या उससे जन्म-मर्ण दूर हो जायेगा 
तो यह बात त्रिकाले में भी नहीं हो मकती | दुनियोँ भपना कहा गाने 
तो दुर्गति दूर हो जाये भोर ने माने तो दूगते हो जाये, ऐसा प्रिकाल में 
घामी हो ही ,मंहीं।मकना । जीवों तेपरनारिकाल से भान्‍्मा के स्वरूप को 
पुना ही नहीं है, तब वे सुनें विदा फटी से प्मझगे ! उन्हें यह भी 


खबर नहीं है कि स्श्भा देव फ्रिसे कहा जाये, भौर सच्चे गुरु कौन 
हैं। यदि प्राम्ा की पहिचान किये बिना झच्चे देव-गुरु-शासत्र की 
पहिचान करले तो भी व्यय्॒गर सम्बक्न्शा है, नो कि पुण्य बन्‍्ध 
है, धर्म नहीं । दे+गुरु-शासत्र शरीर, मन, वाणी इत्यादि परतसतु हैं, 
ओऔर मैं उनकी भोर के होते वाले शुभाशुभ मार्षों से रहित भक्ेला, 
अखणड, शुद्ध निर्विकत्प हूँ, ऐसी श्रद्धा भर ज्ञान के बिता, भात्मा की 
ऐसी भन्तरग शुद्धि किये विवा बभी किसी का जन्ममत्ण दूर नहीं हमा, 
ओर न दूर होगा ही। 


चैतन्य पिड पर से पृथक है ठप्तडी प्रतीति के बिना चतुर्थ गुग- 
स्थान नहीं हो वक्ता | चतुर्थ गुणत्थान हाम के बाद भ्रपुर्न धंश में 
स्थिरता बढ़ने ५९ पंचम गुणस्थान द्वोता है, तथश्चात विशेष स्थि/ता 
बढती है और छट्ठा सातवां गुणथान होता है, भौर फिए विशेष स्थि- 
रता बढ़ने पर केवलज्ञान होता है । 


भात्मा का ज्ञान-श्रद्धान होने के बाद चतुर्थ गुग॒त्पान बर्ती शिष्य 
घन्तरग एकाग्रता की बात पूछता है। सप्तम गुण्स्थान वर्ती नहीं। 


सम्पक्रृदशन के बिना सच्चे ब्रत नहीं होते, भौर सच्चा त्याग 
नहीं होता । चतुर्थ गुणश्थान की खबर न हो भोर धाततरें की बात 
करे तो व्यर्थ है। यदि सम्यक् दशन के बिना व्रत, प्रत्याज्यान भादि 
के द्वारा कपाय को मन्दर करे तो, पुएय बनन्‍्च करता है। यह बात 
भल्ले ही फठिन मालूप्त हो फिल्तु यह बदल नहीं सकती ! प्राय लोग 
त्याग ही त्याग की बात कहते हैं, ल्रो पुत्र घन घान्यादि के लोड देने 
को लोग त्याग श्रमक बड़े है, किल्तु व्याग अन्तरग से होता है या 

न से! यह बात भागे कोशफाडा रे फ्हटी जा रही है ॥३१३॥ 


